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निवेदन 





कोई देश उस समय तक न तो महान राष्ट्‌ बन सकता 
है और न अन्य राष्ट्रों में उच्च और अभिमान योग्य स्थान भ्राप्त 
कर सकता है, जब तक उसके निवासी यह न जानें कि 
उनके क्या-क्या अधिकार तथा कर्तव्य हैं। किसी राज्य के 
यथेष्ट उन्नत और विकसित होने के लिये यह आवश्यक है कि 
उसके नागरिक या प्रजा-जन नागरिक-शाखत्र के तत्वों की भली- 
भांति समझें ओर उनके अनुसार व्यवहार करें। प्रत्येक देश के 
युवक और युवतियां ही उसके वे नागरिक हैं, जिन पर उसके 
भविष्य का अच्छा या बुरा होना निर्भर होता है; इसलिये 
उनके लिए इस विषय का ज्ञान अत्यन्त आवश्यक और उप- 
योगी है । 

हमारे विद्यालयों मे, भावी नागारिकों को विविध विषय 
पढ़ाये जाते हैं । उनके मस्तिष्क पर अनेक ऐसी बातों का भी 
बोझ डाला जाता है, जिनका उनके जीवन से कुछ सम्बन्ध ही 
नहीं होता । परन्तु आधुनिक शिक्षा-पद्धति की दृष्टि स, सफल 
समझे जाने के लिए, यह आवश्यक नहीं है [कि वे उन विषयों 


श 


पर भी यथेष्ट ध्यान टे, जिनसे उनका जन्मभर सम्बन्ध रहेगा। 
जिस शिक्षा को पाकर वे सुयोग्य नागरिक बन सकते हैं, स्व- 
देश तथा विदेशों क लिए, हां मनुप्य जाति के लिए कुछ 
अभिमान की वस्तु बन सकते हैं, उस शिक्षा के लिए हमारे 
अनेक विश्ववियालयों के शिक्षा-क्रम में गुंजायश नहीं 
मिल्ती । हष की बात है कि अब इस ओर कुछ ध्यान दिया 
जाने लगा है; परन्तु वह बहुत कम है और इस विषय के 
प्रचार में अर्भी बहुत बाघायें ह। विद्यार्थियों के अतिरिक्त, सर्व 
साधारण की भी अभी ऐसे साहित्य में यथरेष्ट रुचि नहीं है । 
यही कारण है कि हमने नागरिक-शाख के महान और उप- 
ओगी विषय पर यह छोटी सी ही पुस्तक पाउकों के सामेंने 
रखकर संतोष किया है । यदि उन्होंने समुचित सहानुभूति 
दंशायी तो भविष्य में हम कुछ विशेष सेवा करने के अभि- 
री हैं । रा 

सन्‌ १९२३ ई. मे आरम्भ की हुई इस रचना के तेयार 
होने और छपने में इतना विलम्ब क्‍यों हुआ, इस कार में क्या- 
क्‍या बाघाये उपत्थित हुईं, इसका वर्णन करके, हम पाठकों 
का समय लेना नहीं चाहते । पत्र-पात्रैकाओं के पाठकों ने गत 
बर्षों में हमारे नागरिकता सम्बन्धी छेख “महारथ्थी', 'आज?, 


रे 


“कमबीर !, “बीणा”, “अधिकार! आदि में अवलोकन किये 
हांगे। सन्‌ १९२७ ई. में हमने कुछ विद्वानों से इस विषय 
पर [बचार करने के ।लिए एक साहित्यिक यात्रा भी की थी। 
उस अवसर पर हम श्री. डाक्टर वेणीप्रसादजी एम. ए. 
(प्रयाग विश्वविद्यालय ',, श्री. बाबूराव विष्णु पराड्रकर 
(सम्पादक “आज! ', श्री. नरंन्द्रदेवजी एम. ए. (काशी 
विद्यापीठ ', श्री. एप्त. वी. पुन्ताम्बेकर एम. ए.. (हिन्दू विश्व- 
विद्यालय ', श्री, श्रीपक्राशजी एम. ए., एल-एल. बी. आदि 
कई ऐसे सज्जनों से मिले जो इस विषय के जानकार हैं । 
इनप हमें कई जिचारणीय प्रश्नों पर अच्छा परामर्श मिछा । 
श्री. पराड़करजी ने तो बहुत असुवित्रा होते हुए भी अपना 
अश्रष्ट समय इस कार्य के लिये प्रदान करने की कृपा की । 
वृन्दावन में प्रेम महाविद्यालय के आचाये श्री. जुगलकिशोरजी 
एम. ए. तथा खंडवा में सुहृदूवर वनियमोहन शर्मा बी. ए. से 
भी हमे इस पुस्तक के कई एक स्थ्ों पर विचार करने का 
सुअवसर मिला है। श्री विनयमोहनजी ने इस पुस्तक की 
विचार-पूर्ण मूमिका भी लिख देने की कृपा की है । 
उपयुक्त सब महानुभावों के हम अत्यन्त कृतज्ञ हैं। जिन 
पुस्तकों से हमें इस विषय में विशेष सहायता मिली है, उनके 
नाम अन्यत्र दिये गये हैं | उनके झेखक हमारे हार्दिक धम्ब- 
बाद के अभिकारी हैं । 


2 


इस पुस्तक में जिन नागरिक सिद्धान्तों का वर्णन किया 
गया है, उनमें से विशेषतया अधिकार-सम्बन्धी सिद्धान्त उन्नत 
और विकसित राज्य पद्धति वाले देशों में ही व्यवहृत होते 
हैं। हम चाहते हैं कि भारतवर्ष भे॑ भी उनका यथेष्ट प्रचार 
हो । इसके लिए आवश्यक है कि भारतीय पाठक इस विषय 
के साहित्य की ओर समुचित ध्यान दे। आशा है वे इस 
पुस्तक का वैसा ही स्वागत करेंगे जेसा वे हमारी भारतीय 
शासन, भारतीय राजस्व और नागारिक शिक्षा आदि का करते 
आरहे हैं । शुभम्‌ । 


| 
मभोमका 
७ 
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नागरिक-श खस््र, समाज-विज्ञान का विकेसित राजनीतिक 
अग कहा जा सकता है । समय-प्रवाह से सभ्यता का रूप 
ज्या-ज्यों निखग्ता गया, मनुष्यों की अधिकार-प्यास भी जाग्रत 
होती गई । देशकारू के अनुसार इस “प्यास! में भिन्न-भिन्न 
उद्देश्यों की अभिष्राप्ति का आकर्षण रहता आया है। प्राचीन 
भारतीय समाज की नागरिकता का उद्देश्य “थम, अथ, काम 
ओर मोक्ष ' में निहित था, और इस उद्देश्य की पूर्ति के लिये 
तत्कालीन नागरिकी को “ आश्रम-धर्म ” पाछून करना पड़ता 
था । समाज परिधे की आभेव्गाद्धं के साथ-साथ “नागरिक !- 
धर्म की संकुचित रेखा मिटती गई और उसकी केवल अपने 
निकटवर्ती वातावरण को देखने की भावना, ' वसुधैव कुटुम्बकम्‌ ! 
में परिणत होने लगी। अब सभ्यता मानवता के सुख-दुख को 
सबव्यापी बनाने के लिये आतुर हो रही है । एक विद्वान के 
शब्दों में समाज भीतिक तंतुओं का बना हुआ ढांचा नहीं है; 
वह एक जीवित शरीर के समान है, जिसके समस्त अंग 
परस्पर सहानुभूति, सहयोग आदि के कांक्षी होते हैं । 

समाज-विकास के भिन्न-भिन्न सिद्धान्तों का पर्याणेचन 
ने कर हम यहां समाज द्वारा निर्मित राज्य या “स्टेट ! 


की, 


( 5६566 ) पर कुछ शब्द कहेंगे। 'सालमंड ” का कथन 
कि राज्य या राजनीतिक समाज मनुष्यों का वह संघ 
जिसका निर्माण कतिपय उपायों से, कुछ विशेष काये साधन 
के लिये किया जाता है | राज्य की उत्पात्ति या विकास के 
सम्बन्ध में वुढरो विछसन ने अपनी “स्टेट” नामक पुस्तक मे 
लिखा है, “आर्य जाति में पदिले परिवार होता था, उसका 
संचालन पिता द्वारा होता था, जो “राजा” और पुरोहित ! 
का आसन अहण करता था। “पिता” के जीवन काल में 
उसके पुत्रों, नातियों आदि का पारिवार-संचालन में कोई 
अधिकार न होता था, हां, वे विवाह और सन्तानोत्पत्ति कर 
सकते थे । पर उनकी कोई पएथक सत्ता न होती थी । धीरे 
घीरे “पिता” की संतति घरों के रूप में बढ़ी, उसके साथ 
“पिता” का आधिपत्य-अधिकार भी बढ़ा। क्रमशः घरों की 
संख्या बढकर “जाति! (७७०) में परिणत हुई। तब 
धर्म आदि कार्यों में प्रयके घर का प्रतिनिधित्व होने लगा, 
और अन्त में “जातियां” राज्य में परिणत होगई । ” 

पाश्चात्य कर्सना के अनुसार राज्य के आवश्यक अग 
हैं--( १ ) भूमि (पकलपणए ) (रे ) जनता, (३) 
एकता ओर ( 9 ) संगठन । हमारे यहां (हिन्दू शास्त्रों में ) 
राज्य के सात अंग माने गये हैं, वे हैं (१) स्वामी, (२) 
आमात्य, (३ ) कोष, (४) दुर्ग, (५) राष्टू, (६) बल और 
(७) मित्र । ये सात अंग उपयुक्त चार में सम्मिलित किये 


(007 /2५४ 


(३) 


जा सकते हैं| राज्य अपने इन अंग द्वारा राष्ट्रया राष्टर- 
समूहा की अभ्युज्नाति करता है । उसका मुख्य कारये समाज की 
बाहरी-भीतरी आपत्ति-रक्षा के लिये युद्ध तथा न्याय करना है। 
अब देखना है राज्य-संचालन किस प्रकार होता रहा है ! 
जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, आरम्भ में एक मनुष्य ( पिता ) 
के द्वारा राज्य का संचालन हुआ और वह राजा कहलाया |» 
जब सदियों तक राजा द्वारा ही राज्य का संचालन होता रहा 
तो जनता में राजा की व्युत्पात्ति पर श्रम होने लगा । तरह २ 
के सिद्धांत चल पड़े । कोई कहने लगा “राजा” ईश्वर निर्मित 
है, तो कोई जनता या समाज को इसके लिय उत्तरदायी 
मानने लगा। हमारे यहां मनु ओर व्यास महाराज ने भी 
“राजा? का पद ईश्वर-निर्मित माना है | पर योरप में हांबेस, 
रूसो, लॉक आदि लेखकों ने उसे “जनता की ही सृष्टि ! कहा है 
भारत वर्ष में भौप्म और काटिल्य ने भी यही बात कही है । 
समय समय पर राज्य-संचालन-शक्ति, अर्थात्‌ सरकार में परि- 
वतन या संशोधन का क्रम चलता आया है, और प्रत्येक नंये 
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» वदिक युग के आरम्म में कवल राजाओं द्वारा ही शासन हुआ 
करता था। परन्तु वैदिक युग के उपरान्त यह साधारण राज्य-व्यवस्था 
छोड दी गई थीं ओर जसा कि मेगस्थनीज्ञ ने भी परम्परा से चला आई 
हुई दन्‍्तकथाओं के आधार पर लिखा है, शजा के द्वारा शाश्नन करने की 
प्रथा तोड़दी गई थी और भिन्न-भिन्न स्थानों में प्रजातन्त्र शासन को 
स्थापना दोगयी थी । 

--हिन्दू-राजतम्त्र (जायतबालछ ) 


(०) 


रूप का मामकरण उसकी नीति एवं क्रिया-कलछापों को देख- 
कर स्थिर किया जाता रहा है। आजकल भिन्न-भिन्न सरकारों 
का वर्गीकरण इस प्रकार किया जाता है--(१) सत्तात्मक 
ओर प्रजा-तम्त्रात्मक, ( २) 'फिडरल” ओर “यूनीटर्र! (३) 
“पॉट्मटरी ” ओर 'प्रजीडशल ! | 


जो व्यक्ति जिस राज्य में बसता हे वह उसका जन्म स 
या कानून से, “नागरिक” माना जाता है और नागरिकों के 
अधिकारों की रूप-रेखा राज्य की संचारुनशक्ति-सरकार- पर 
निभर है। तथापि आध्र्नकि यग की विचार-थारा नागरिक 
को अत्यधिक स्वतंत्रता देने के पक्ष में है | यहां “ स्वतस्त्रता ! 
का अर्थ मनमाने कार्य करने देना नहीं है | काई भी विकसित 
राज्य, समाज के किसी अंग या अंग-समूद को हानि पहचाने 
वाले व्याक्ते की *अ-दण्डित' नहीं छोड़ सकता । 
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स्वाधीनता तीन प्रकार की होती हैँ-- प्रथम, “सिविल ” 
जो एक मनष्य का दूसरे मनुष्य स तथा समाज एवं सरकार 
से सम्बन्ध स्थापित काती है; दूसरी राजनीतिक 
स्वाधीनता; जे नागरिक को अपने देश को राजनीतिक व्यय 
स्था में भांग लेने का यथेष्ठ अधिकार देती है, जंस मताबिकार 
केन्द्रीय-शासन का व्यवस्थापिका सभा के प्रति जिम्मेबार होने 
का शधिकार, नागरिकता के मूल आविकारों की थोषणा आदि 
तीसरी सवाधीनता का अथ राष्ट को पर राष्ट को आधधीनता 


(५) 


से सर्वथा मुक्त कर देना है। नागरिक जीवन की संस्कृति एवं 
पूर्ण जभ्युन्नाति काठिये इस प्रद्नार की स्वाधीनता अत्यावर्यक हैं | 

हम जब स्वाधीनता की चर्चा कर रहे हैं तब नागरिकों 
के अधिकारों को ही अपने सम्मुख रख रहे हैं। अधिकारों 
की प्राप्ति और उनके उपभोग के लिये ही स्वाधीनता की पुकार 
गचायी जाती है । अधिकार दो प्रकार के होते हैं; नेसर्गिक 
ओर कानुन-प्राप्त । नसारगिक या नतिक अधिकार बहुत समय 
तक प्रयुक्त हके-दात झोकाचार के बल पर कानूनी आधिकार 
भी बन जति ८। कानूनी अधिकारों की प्राप्ति या व्यवस्था- 
पिका सभा द्वारा होती € या शासन-विधान द्वारा। परन्तु 
शासन-विधान का निर्माण बिना आन्दोलन किये नहीं होता । 
इर्ेंड की जनता ने अपने राजा जॉन से “मेगनाकार्ट ” नामक 
अधिकार-पत्र हंसते-खर्झत उपलब्ध नहीं किया; उसे उस 
समय “ राज्य ! के सुख की उपेक्षा कर आन्दोलन करना ही 
पड़ा था | 

नागारिक को राज्य द्वारा घोषित नियमों (कानूनों) को 
सदा-प्रवंदा-याउझन करना भी आवश्यक नहीं है | उसे 
नाभारिक के नाते सरकार के कार्यो. की, उसके अन्‍्तर्निहित 
उद्देश्यों की पर्याव्ेचना करने का अधिकार है। “ राज्य-शाक्ति 
अधिकारी को उत्पन्न नहीं करती, वह उन पर स्वीकाति की 
मोहर भर लगाती है ।” »« परन्तु जो नियम समाज और राज्य 
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के हित के लिये बनाया जाता है, उसका पालन करना 
नागरिक का पर्म हो जाता है । 


२ २९ २ 4 
श्रीयुत मगवानदासजी केझा अबनी साहित्य सेवा के 
लिये सुप्रसिद्ध हैं उन्होंने अपने इस “नागरिक-शाखत्र ! -अन्थ में 
नागरिकता का पूर्ण और सीधी भाषा में विवेचन किया है । पुस्तक 
में प्रति-पादित विषय सप्रमाण हैं | इस समय जब हम अपने अधि- 
कारों के वास्‍्ते, “युद्ध देहि! के लिये उतर पड़े हैं, हिन्दी भाषा 
में ऐसी पुस्तक की बहुत आवश्यकता थी । पुस्तक का विषय 
यद्यपि शुष्क है, तथापि लेखक ने उसे रोचक बनाने का प्रयत्न 
किया है । मध्य-भारत-हिन्दी-साहित्य-सामीति इन्दौर ने इस पुस्तक 
को प्रकाशित कर हिन्दी-साहित्य की एक बड़ी कमी की पूर्ति 
की है । अन्त में हम लेखक को नागारिक-शास्त्र जेस महलव-पूण 
विषय पर जन साधारण तक के पहुंचने योग्य अच्छी 
पुस्तक लिखने के उपलक्ष्य में हृदय से बधाई देते हैं । 
प्रत्येक नागरिक को इस पुस्तक का यथेष्ट आदर करना 
चाहिये । 
'स्व॒राज्य ' कायोलय । विनयमोहन शम्मों 


म्बह्वा | 
फरवरी सन्‌ १५३२ इ, बी. ए. 
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सामाजिक जीवन 


पान आय ४ शइइीाशतान “८ - 7८ 


४ प्न्‍्य है वह व्यक्ति जो अपनी समस्त ज्ञाक्ते समाज को 
पर्ण करने में लगा कर अपना महान कर्तव्य पालन करता है, 
और धन्य है वह समाज जो अपने ग्रत्यक धदिस्‍्त्रे को पूर्ण विकास 
का अक्सर तथा अधिकार ग्रदान करता है ।”" #6 ४ 


मनुष्यों के मिलजुल कर रहने की आवश्यकता--- 

हम लोग समाज में, ग्रामों या नगरों में, रहते हैं। हम 
जा कार्य करते हैं, उनमें से कुछ का तो सम्बन्ध केवल हम से 
ही होता है; परन्तु हमारे कितने ही कार्य ऐसे भी होते हैं, 
जिनका सम्बन्ध केवऊ हम से ही न होकर दूसरों से भी होता 
हैं । इस प्रकार हमारे जीवन के दो भाग किये जा सकते हैं । 
वह कुछ अश मे व्यक्तिगत है, तो कुछ अश मे सामाजिक 
है। हम दूसरों से कुछ सम्बन्ध क्‍यों रखते हैं, और हां, हम 
समाज में रहते ही क्‍यों हैं ? 

जो छोग आरम्म से ही समाज मे रहते आते हैं, उन्हें 
उसमे कोई विशेष लछाभ जानने की क्षमता नहीं रहती । समाज 


६.0...) 


की आवश्यकता का यथाथ अनुमव तमी हो सकता है, जब वे 
किसी आकास्मिक घटना के कारण, उससे वंचित हो जांय । 
वास्तव में हम उस दुख की कल्पना भी नहीं कर सकते जो 
हम उस दशा मे हो, जब हम अकेला रहना पड़ । पहली बात 
तो यही है कि यादे हम मिलजुलरू कर, समाज मे, न रहें तो 
हमे अपना जीवन निर्वाइ करना वहत कठिन हो जाय | हमें 
भूख-प्यास छगती है, उसे मिटाने के लिये भोजन चाहिये; हमें 
सर्दी-गर्मी लगती है, उस निवारण करने के लिये व्र चाहिये, 
जंगली जानवरों से अपनी रक्षा करने आदि के डिय हमें मकान 
आदे भी चाहिये। इस प्रकार हमें बहत-सी वस्तुओं की 
आवश्यकता होती 5 । इन्हें पैद्दा करना या इनका संग्रः 
करना अथवा तैयार करना अकेले दुकेल आदमी के वश का 
नहीं । याद्रि कोई व्यक्ति अपनी आवश्यकताओं की सब वस्तुओं 
को स्वयं अपनी ही शक्ति ओर योग्यता से प्राप्त करना चांहे 
तो सम्भव है कि पूर्व इसके कि वह इसमे सफल हो, उसकी 
ऐेहिक लीला ही पूरी हो जाय, उसे अपने जीवन से ही हाथ 
धोना पड़े । निदान, जीवन संग्राम भे एक दूसरे की सहायता, 
सहयोग ओर सहानुभूति की अत्यन्त आवश्यकता है । इसालिये 
मनुष्य एक दूसरे के साथ मिलकर रहते €ं । 


हो. 


मनुष्यत्य का विकास--मिल्जुल कर रहने से ह 
मनुष्यों में मनुष्यत्व का विकास हंंता है, उनका स्वभाव औ 


( ३) 


गुण मनुष्यों के-से होते हैं; अन्यथा, जंगली हालत में रहने की 
दशा थे वे पद्ु-पाक्षियों का ही अनुकरण करने वाले हो जांय। 
कारण कि मनुप्य में दूसरों का अनुकरण करने की प्रवृत्ति 
होती £ । वह जैसी संगति में रहता है, जेसा कुछ देखता- 
सुनता डे, वेसा ही व्यवह्यर करने लगता है । भिन्न भिन्न देशों 
के निवासियों के रहन-सहन ओर आचार-व्यवहार के अन्तर 
का रहस्य यही है । अस्तु, मनुष्य को, वास्तव मे, कारय व्यव- 
हार में, मनुप्य बनने के लिये यह आवश्यक हैं कि वह मनु- 
प्यों की बस्ती में रहे, जानवरों की बस्ती में न रहे । सेकड़ों 
ऐसे उदाहरण मिले हैँ ककि जब किसी बालक को भेड़िया आदि 
उठा ले गया तो वह जानवरों की सी ही बोली बोलने लगा, 
यहां तक कि उसकी आकृति भी कुछ न कुछ पशुओं के समान 
हो गयी । इससे स्पष्ट है के समाज में रहने से, हमारी भौतिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति होने के अतिरिक्त, हमें मनुष्यों का सा 
स्वभाव, भाषा, गुण और रहन सहन आदी भी प्राप्त होता है। 


परिवार-मनुप्यों में मिल-जुल कर रहने की प्रवृत्ति 
प्राकृतिक है । उन्हें एक दूसरे के साथ रहने के वास्ते पहला 
समूह--परिवार-स्वतः ही मिरू जाता है; इसका संगठन 
नहीं करना पड़ता | जन्म लेने के समय से ही प्रत्येक व्यक्ति 
का अपने माता पिता से सम्बन्ध हो जाता है, और पीछे इनके 
द्वार और भी व्याक्तियों से सम्बन्ध बढ़ता जाता है। अन्य 


(४) 


प्राणी तो थोड़े थोड़े समय ही माता की रक्षा भें रहकर शांत्रि 
अकेले रहने छायक हो जाते हैं, परन्तु मनुष्य के बच्चे का 
तो कई वर्ष तक दूसरों के आश्रय की आवश्यकता होती है । 
प्रययक मनुष्य यह सोच सकता है, कि यदि उसकी वाल्या- 
वस्था में उसके माता पिता अथवा अन्य सम्बन्धियों की यथेष्ट 
सहायता न पाता तो उसका जीवन अत्यन्त कष्टमय, और 
प्रायः असम्भव हो जाता । 

परिवार से हमें नाना प्रकार के सुख मिले हैं, उससे 
हमारा बड़ा उपकार हुआ हैं। इसके उपलक्ष्य में हमें भी 
चाहिये कि हम बड़ होकर अपने माता पिता आदि की समु- 
चित सेवा सश्रुपा करें, उन्हें वृद्धावस्था या बीमारी आदि में 
यथा सम्मव कष्ट न होना चाहिये । 


ग्राम या नगर-मनुप्यों की आवश्यकताथ इतनी 
अधिक हैं, कि एक एक परिवार के व्यक्ति अपनी अपनी 
आवश्यकताओं की पूर्ति आसानी से नहीं कर सकते। उन्हें 
दूसरे परिवारों के व्यक्तियों की सहायता की आवश्यकता 
होती है। इस प्रकार कुछ परिवारों को इकट्ठा पास में घर 
बनाकर रहने की आवश्यकता का अनुभव होता है। इससे 
ग्राम बनने छगते हैं और पीछे ज्यों ज्यों शिल्प और उद्योग 
आदि की वृद्धि होती जाती है, नगरों का विकास होने 
लगता है । 


की, 


सामाजिक प्रव्मात्ति-ऊपर के वक्तव्य से यह माद्म हो 
जाता है कि अपनी विविध (भौतिक) आवश्यकताओं की पूर्ति 
के लिये ही मनुप्यो का परस्पर मिलकर रहना जरुरी होता 
है । परन्तु इसके अतिरिक्त, और सम्भवतः इसेस कहीं अधिक 
महत्व की बात यह है कि मनुष्यों की प्रकृति ही ऐसी है कि 
व मिलजुल कर रहना चाहते हैं। थोड़ी बहुत देर की बात 
तो अछूग है, पर यदि किसी मनुप्य को एक दो दिन भी 
एकान्तवास करना पड़े तो प्रायः उसका जी नहीं छगता | 
सुखी हो या दुखी, प्रत्यक व्यक्ति दूसरों के साथ रहना चाहता 
है | उसकी इच्छा होती है कि मेरे सुख दुख में दूसरे भी 
साथी हों । अकेला आदमी अपने सुख से यथेष्ट आनन्द नहीं 
पाता, आर दुख का समय तो अकेले में काटना बहुत ही 
कठिन हो जाता हैं। हम प्रायः चाहते हैं कि अपने अनुभव 
की बातें, अपने विचार दूसरों पर प्रगट करें और विविध 
विषयों के सम्बन्ध में दूसरों की वातें सुनें, ओर हो सके तो 
उससे लाभ उठावें | विचारवान मनुष्यों को दूसरों की सेवा या 
सहायता न करने की दशा में अपना जीवन नीरस और अपूर्ण 
प्रतीत होता है; वे सोचते हैं कि हमारा जीवन केवल हमार 
लिये ही न होना चाहिये । 


इस प्रकार यह स्पष्ट है कि मनुष्यों न कुछ तो अप्रन्ती 
भातिक आवश्यकताओं के कारण, और कुछ अपनी स्वाभावेक 


#/“ 
्ि। 
निजी 


(कृति से भ्रित होकर मिल-जुल कर रहना आम जऔर नगर 
बनाकर रहना आरम्भ किया । 


बृहत्‌ सम्राज-परन्तु क्‍या मनुष्य का सम्बन्ध अपने 
गांव या नगर तक ही परिमित रहता है ” हम अपन जीवन 
ओर रहन-सह्न पर तनिक भिचार करें । हमोर अनेक भाई-बन्धु 
दूसरे गांवों और नगरों में रहते € । हमारा पश्ा करने वाले, 
। थी जिन लोगाी से हम भिन्न मिंन्र प्रकार की सहायता मिलती 
ट, थे बहुवा दृ दूर तक फल हुए हात है | हमारी आवश्कता 
की वस्तुण अनेक स्थानों स आती ४, और हमे अपनी बनायी 
हुई चीजें दृर दर के भागा भे बेचनी होती हैं | हमारे ती्- 
यात्रा क स्थान जगह जगह हैं । इस प्रकार हमारे कार्यों या 
विचारा का क्षत्र कुछ थोॉंड़ से ग्रामों में ही परोमित न रहकर 
वहुत दूर तक फला हुआ है । वास्तव मे वह देश की सीमा 
की लांघ गया है । संसार के भिन्न भिन्न देशों स हमारा थोड़ा 
बहुत सम्बन्ध अवश्य है । वहां के मनुष्यों की विचार-धाराओं 
का प्रभाव हम पर पड़े बिना नहीं रहता । उनके दुर्भिक्ष ओर 
सुकाल से हमांर अनेक आर्थिक व्यवहार निश्चित होते हैं । 


हचध्या 


यादि दूसरे देशों की बात कुछ थोड़े ही आदमी सोचते- 
विचारते हैं तो इसमें तो कुछ सन्देह ही नहीं ककि अपने देश 
भर से तो लोगों का सम्बन्ध घनिष्ट होता है, चाहे वह प्रत्यक्ष 


(७) 


न होकर परोक्ष ही क्यो न दो | स्वदेक्ष की उद्नाते, अवनति, 
उसके सुख-दुख का विचार करना सब के छिय जावश्यक है । 
जन्मभूमि या मातृभूमे का अ4 अब कोई ग्राम या नगर नहीं 
रह गया है । जिस देश में जो आदमी रहता आता है वह 
समस्त भूख्ंड उसकी जन्मभूमि है और कई। जाती 8 । 





सुविधायें ओर उत्तरदायित्व 


हम पहले बता आये हैं के पाविरर से हमारा कसा उपकार 
होता है, तथा हम भी उसके बदले मे कंसा प्रत्यपकार करना 
चाहिये । सामाजिक क्षेत्र में पारविर एक बहुत छोटा-सा समूह 
है । इसमें मिलन बाली सुविनाओं, और इसके प्राति पालन क्रिया 
जाने वाला कतंव्य स्पष्ट ह। इन्हें समझना सरल है। तथापि 
इस प्रकार विचार करने से हम यट जान सकते हैं कि जब समाज 
मे हमारा सम्बन्ध अन्य व्यक्तियों स होता है और हमे उनस 
विविध प्रकार की सुविधांय मिलती हैं, तो हमे भी उनके प्रति 
विविध कतेव्यों का पाछन करना आवश्यक है। आम ओर नगर 
निवाधियों से-स्वदेश वासियों से-हमें विविध साविधायें मिलती हैं, 
उनका हम पर बहुत ऋण है । अतः हमें उसे चुकाने का यथार्थक्ति 
प्रयल् करना चाहिये। हमारे अपने ग्राम या नगर आदि के प्राति क्या २ 
कतंव्य हैं, यह आगे प्रसंगानुसार बतछाया जायगा। यहां तो केवल 
इतना ही कहना है ।रके सामाजिक-जीवन में हमारा जीवन केवल 


(८) 


टमारे ही लिये नहीं ह, हमे दूसरों स जो कुछ सुविधाय मिलती 
ट उनके प्राते भी कुछ उत्तरदायित्व है। 


समाज में नियमों की आवश्यकता--हम इस बात 
का विचार कर चुके हैं कि मनुप्य एक सामाजिक प्राणी है, 
बह दूसरों क साथ मिलजुल कर रहता है | अब यादि किसी 
मनुप्य का सम्बन्ध थीड़े से व्यक्तियां से, तथा बहुत निकट 
का हो तो उसके व्यवहार के लिय नियमादि बनाने की विशेष 
आवश्यकता नहीं होती | उदाहरण के लिये एक परिवार के 
आदमी स्वतः सब कार्य सुचारु रूप से कर लेते हैं । परन्तु ज्यों 
ज्यों हमारे सम्बन्ध का क्षेत्र बढ़ता जाता है त्यां त्यों हमारे व्यवहार 
म॑ सरझता कम हो जाती हैं, वेचीदगी बढ़ जाती है, त्रुटियां होने 
की सम्भावना आधिक हो जाती है । 


इसका एक कारण यह भी ह कि मनुष्यों म॑ काम, क्रोध, 
लोम, मोह आदि दुर्गण होते हैं; उनमे प्रायः स्वार्थ की मात्रा 
होती है | उद्माहरणवत्‌ प्रत्येक व्यक्ति यह चाहता है कि उसे 
कम से कम कष्ट उठाना पड़े ओर अधिक से अधिक लाभ 
उठा सके | वह दूसरों की असुविधाओं का विचार कम करता 
है, वह उनके पदार्थों स भी अपना मतलब पूरा करना चाहता 
है | यदि समाज में मनुष्यों की ढीली प्रवात्ति को बेरोक टोक 
रहने दिया जाय, इस पर कोई नियंत्रण या बन्धन न रहे, 
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जिसकी छाठी उसकी भेंस की नीते रे तो परस्पर केसा घोर 
संघष हो । समाज का जीवन ही संकटमय हो जाय । 

इसलिये यह आवश्यक है कि समाज मे रहने वाले 
मनुष्यों के पारस्परिक व्यवहार की सुगमता के लिये, कुछ 
नियम बनाये जांय, जिनका यशथेष्ट ध्यान रखे जाने से सब का 
सामृहिक रूप से--लछाभ हो, सामाजिक जीवन खुखपूर्वक 
व्यतीत हो । इन नियमों का उद्देश्य यह होता है #की प्रत्येक 
व्यक्ति अपने स्वत्वीं का समुचित उपभोग करे, परन्तु कोई 
दूसरों के, उनके स्वत्व भोगने में बाधक न हो। समाज का 
प्र्यूक अग दूसरे अंगों की उन्नाति में भी सहायक हो, जिससे 
समस्त समाज की यथेष्ट रक्षा ओर बढ होती रहे । 





ये नियम समाज शासत्र के विषय होते हैं। अर्थ शासत्र 
राजनीति शाख, इतिहास ओर हां, नागरिक शाख भी समाज 
शास्त्र के अन्तर्गत होता है । ऐसी विद्याओं का आधार यह है 
कि मनुष्य सामाजिक प्राणी है | यदि मनुप्य समाज में न रहे 
तो इन शार्खों का अस्तिव न हो । अगले परिच्छेद में हम 
इस बात का विशेष रूप से विचार करेंगे कि नागारिक शास्त्र 
कैसे कहते हैं, उसका क्षेत्र क्या है, उसमें किन किन बातों का 
विवेचन होता है। 


दूसरा परिच्छेढ़ 


ज-+>्७0 है कत्लया-..-- 


नागरिक-शास्त्र का विषय 


“८राजनाति का काम है, कि वह समाज के लोगों की 
जीवन-ज्योति बुझने न दे और उसे सदेव उच्चावे की ओर 
अग्रसर करे । ***** कोई कानून कानून नहीं है जो प्राक- 
तिक नियमों के विरुद्ध _ ओर मनुष्यों के नेत्तार्यिक अधिकारों 
में वाधा उपस्थित करे ।”” 

“राधा मोहन गोकुलजी 


नागरिक-नागरिक-शाख के विषय को समझने के 
लिये, पाहिले हमें यह जान लेना चाहिये कि “नागारिक ” किसे 
कहते हैं और यहां किस अर म॑ उसका प्रयोग किया गया 
है । नागारिक शब्द का साधारण अर्थ “नगर का निवासी ' है । 
परन्तु शाख की दृष्टि से ग्राम-निवासी और नगर-निवासी में 
कोई भेद नहीं माना जाता, और न जाति बिरादरी या धर्म 
और सम्प्रदाय आदि के भेद से ही छोगों के नागारिक होने में 
कोई अन्तर उपस्थित होता हैं । तथापि यह आवश्यक नहीं है 
के किसी राज्य के सब ही आदमी उसके नागारिक माने जांय। 
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राजनीतिक भाषा में इस शब्द का प्रयोग उसके केवछ उन ही 
व्यक्तियों के लिए होता है जिन्हें वहां वे अधिकार प्राप्त हों, 
जिन्हें “नागरिक अधिकार? कहा जाता है। नागरिक अपने 
राज्य के सदस्य होते हैं, वे कुछ कर्तव्यों द्वारा उससे सम्बद्ध 
होते हैं, उनंस उस राज्य का संगठन होता है । 

भारतवर्ष में रहने वाले सब पुरुष और खिरियां भारतीय 
नागरिक हैं | इसमें ऊँच-नाच, जाति-पांति, या छूत-अछूत 
का कोई विचार नहीं । ब्राह्मण, क्षत्री, वश्य या शूद्व का, शिया 
सुन्नी, मुसलमान का, तथा रोमन केथालिक या प्रोटेस्टेंट ईसाई 
का कोई भेद भाव नहीं । यही क्‍यों, योरपियन या अमरीकन 
आदि भी, अपनी जन्मभूमि त्याग कर इस देश में बस 
जाने पर “भारतीय नागरिक” हो सकते हैं। व्रिटिश साम्राज्य 
के अधिवासियों को, अपनी जनन्‍्मभूमि का त्याग न करन 
पर भी यहां नागरिक अधिकार प्राप्त होते हैं; इसका कारण 
यह है कि भारतवर्ष इस समय व्रिटिश साम्राज्य का अंग है। 


अधिकारों और कर्तव्यों के सम्बन्ध में विशेष विचार आगे 
किया जायगा; यहां उनके उदाहरण स्वरूप यह उलेख कर 
देना आवश्यक है कि नागरिकों को, निर्धारित योग्यता होने 
पर, अपने राज्य के शासन प्रबन्ध में, मत देने का तथा विविध 
राजनीतिक पदों को प्राप्त करे आदि का अधिकार रहता है । 
उसे स्वदेश में अपनी रक्षा तथा उलन्नाति के साधन प्राप्त होते 
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हैं; इसके अतिरिक्त विदेशों में उसकी जान-माल की रक्षा का 
दायित्व उसके राज्य पर होता है । इस प्रकार उसे 
ऐसे बहुमूल्य अधिकार रहते हैं, जो वहां के नागरिक न होने 
वाले व्यक्तियों को बड़ी कठिनाई से, बहुत अ्रयत्नों के करने 
पर ही मिलते हैं, अथवा मिल ही नहीं सकते । निस्सन्देह य 
बातें विशिषतया स्वाधीन, वध राजतंत्र या प्रजातंत्र वाले राज्यों 


भे ही होती हैं; अनियंत्रित राजतंत्र वाले राज्यों म॑ नहीं 
होतीं । 


अस्तु, इन अधिकारों के प्राति फल-स्वरूप प्रत्येक नागारिक 
का अपने राज्य (तथा समाज ) के प्रति कुछ उत्तरदायित्व होता 
है । उसे राज्य के नियम पालने, कर (टैक्‍स) देने, और 
आवश्यकता होने पर सेनिक सेवा करने आदि के कुछ कतैव्य 
भी पालन करने होते हैं। जब कोई नागारिक अपने कतव्य 
पालन में त्रुटि करता है तो उसे अपने राज्य के प्रचलित नियमों 
के अनुसार दंड मिलता है ओर दंड पा चुकने की अवाधे तक 
वह अपने थोड़े या बहुत अधिकारों से वंचित रहता है । 


नागरिक और प्रजा-कहीं-कहीं, प्रायः एक सत्तात्मक 
शासन पद्धाते वाले या पराधीन देशों में “नागरिकों? को “प्रजा ! 
कहा जाता है। साधारण बोलछचाल में यह शब्द कुछ अधीनता 
का सूचक माना जाता है। “प्रजा” कहने से ऐसे आदामियों 


( १३) 


से अभिप्राय होता है जो राज्य के नियमों के अधीन तो हों, 
परन्तु जिन्हें शासन-सम्बन्धी अविकार न हों, अथात्‌ जो नागरिक 
न हों | तथापि बेच ( (१०४०४६घ४ ऋछ) ) शासन पद्धति वांलि 
स्वाधीन राज्यों में नागरिकों को प्रजा कह्टे जाने से उनके आधि- 
कारों म॒ कुछ न्‍्यनता नहीों समझी जाती । उदाहरण के लिए, 
इंग्लेड के निवासी वहां की प्रजा कहठाते हुए भी, नागरिक 
अधिकारों के वेंसे ही अधिकारी हैं, जसे अमरीका के संयुक्त 
राज्यों के निवासी, जो कि वहां के “नागरिक” कहे जाते हैं । 
पर-तु जिन राज्यों में अनियंत्रित या स्वेच्छाचारी शासन-पद्धाति 
प्रचलित है, अथवा जो देश पराथीन हैं, उनमें प्रजा के वैध 
अधिकार बहुत कम होते हैं । 


इस प्रसंग में संक्षप में यह भी जान लेना उपयोगी होगा 
के हिन्दी-साहित्य में “नागरिक” ओर “प्रजा! शब्द का क्या 
अभिप्राय है। प्राचीन साहित्य में “नागर”, “नागरिक ” शब्द 
का उपयोग चतुर या धघूत आदि अर्थ में हुआ है, चाहे वह 
व्यक्ति ग्राम में रहने वाठा हो, या नगर में । बहुधा राजा लोग 
नगरों में रहते हैँ और उनके पास अन्य राज्य-काये करने वाले 
होते हैं, तथा कुछ विद्वान आदि राजा के आश्रित होते हैं; 
बहुत से कार्यालयों, विभागों या संस्थाओं का केन्द्र भी वहां 
ही हो जाता है, इसलि' उनसे सम्पर्क रखने वाले नगर-निवा- 
सियें में बुद्धि और चातुर्य अधिक हो जाना स्वाभाषैक है, 


( १४ ) 


उनमें अधिकार-ज्ञान, होशियारी, चाठाकी आदि गुण, ग्राम- 
वासियों की अपेक्षा अधिक होजाते हैं । कुछ आदमी अपने 
ज्ञान और चातुय का दुरुपयोग भी करते पाये जाते हैं, सम्म- 
वृतः इसीलिए हमारे प्राचीन साहित्य में “नागरिक शब्द धूते 
के अथ में प्रयुक्त हुआ होगा । अस्तु, क्रमशः “'नागारिक' शब्द 
से नगर निवासियों का बोध होने छगा | निदान, साहित्य की 
दृष्टि से भी इस शब्द मे ज्ञानवान होने, अपने अधिकारों 
को जानने, ओर उनकी रक्षा करने आदि के भाव का 
समावेश है । 


कु 


“ प्रजा” शब्द का अथ साहत्य की दृष्टि से बालु-बचों 
का है । बाल-बच्चों का काम बड़ों की आज्ञा में रहने का है। उनका 
कतंव्य है कि वे समुचित नियमों का पालन करें । उनके अधि 
कारों का प्रश्न विशेष रूप से उपस्थित नहीं होता, उनके 
माता-पिता आदि का काये है कि वे उनके सुख स्वास्थ्य आदि 
का समुचित ध्यान रखे । प्राचीन भारतीय संस्कृति में राजनीतिक 
दृष्टि से “प्रजा? के इस अथ की रक्षा की गयी है। राजा का 
धम है कि वह प्रजा को प्रसन्न रखे, हर प्रकार के कष्ट उठा- 
कर उसका पुत्र की तरह पालन-पोषण करे । यदि वह ऐसा 
न करे, तो वह राजा कहलछाने योग्य नहीं, ओर ग्रजा को 
उसकी आज्ञा मे रहने की आवश्यकता नहीं । अस्तु, साहित्य 
की दृष्टि से “प्रजा” शब्द में विशेष भाव कतैव्य पालन का है; 


0 ) 


अधिकारों का विचार इसमें गोण है। आधुनिक राजनीति में 
भी इस शब्द के अथ में कुछ ऐसा ही आभास मिलछता है। 


नागरिक शाखत्र-नागारिकों के नागारिक जीवन का उद्देश्य 
अपनी व्यक्तिगत तथा सामुहिक उन्नाति करना है। इसके लिए 
उन्हें राज्य में क्या क्या ओर कहां तक अधिकार होने चाहिएँ, 
तथा उनका एक-दूसरे के प्रति, राज्य के प्रति क्‍या क्‍या 
कतंव्य है, इस विषय का विवेचन करने वाला शास्त्र “नागारिक 
शाख्र' कहलाता है | इस शास्त्र में विशेषतया राजनीतिक दृष्टि 
से विचार किया जाता है । यह बतछाता है कि नागारिक जीवन 
किस प्रकार उत्तम हो सकता है, उसके लिए नागरिकों को 
राजनीतिक, धार्मिक, सामाजिक और आर्थिक आदि श्षेत्रे। में क्या 
क्या कार्य करना चाहिये, ओर उनछफ्े विविध कार्यों में कहां तक 
ऐेसा नियंत्रण रहना चाहिए ककि जिससे एक-दूसरे के उचित 
स्वार्थों में बाधा न हो; जिससे सब के विकास में अधिक से आधिक 
सुविधा मिल सके | इस शाख्र के अध्ययन से मनुष्य अपने 
राज्य की, ओर अप्रत्यक्ष रूप से संसार की छुख-शांति बढ़ाने में 
सहायक होता है । 


नागारिक-शास्र ओर अन्य सामाजैक विद्यायें (क) 


अथशास्र--पहले कहा जा चुका है कि नागारिक-शासत्र की 
भांति अथशासत्र, राजनीति, इतिहास आदि समाज-शासत्र के अग 


(8003) 


हैं। नागरिक-शाख का इन सामाजिक विद्याओं से घनिष्ट 
सम्बन्ध है । एक प्रकार से वे शाख्र इसंके सहायक हैं। वे 
भिन्न भिन्न विषयों की खोज करते हैं ओर उस खोज के परि- 
णाम स्वरूप कुछ नियम या सिद्धान्त स्थिर करते हैं । नागरिक 
शासत्र भ उन सिद्धान्तों का उपयोग होता है । इस सहायता 
से मागारिकों के लिये उन विद्याओं की उपयोगिता ओर अधिक 
हो जाती है । 


उदाहरणार्थ अथशाखत्र धन सम्बन्धी ज्ञान की खोज करता 
है । वह यह बतलछाता ह कि धन की उत्पात्ति, उसके उपभोग, 
विनिमय ओर वितरण के क्या सिद्धान्त हैं। नागारिक-शाख से 
ज्ञात होता है कि धनोत्याति आदि में मनुप्यों का परस्पर 
केसा व्यवहार होना चाहिये | उदाहरणार्थ पूंजीपति अपने कार- 
खानों में कोई ऐसा नियम या प्रबन्ध तो नहीं प्रचलित करते कि 
जिसंस श्रम-जीवियों को अपने नागरिक अधिकारों के उपभोग में 
बाधा: उपाध्यित हो । अर््शाख का उद्देश्य यह है कि समाज 
के भोतिक अभावों को दूर करके मनुष्यों की सुख-सम्पाति की 
वृद्धि करे । उसका यह उद्देश्य तभी यथेष्ट रूप स सफल हो 
सकता है जब धनोत्यात्ति आदि में नागरिक-शासत्र के नियमों का 
समुचित ध्यान रखा जाय । 

( ख ) राजनीति शासत्र--नागरिक-शाखत्र राजनीति शास्त्र 
का तो एक अंग ही है। इन दोनों शात्तरों का इतना घनिष्ट 


६.) 


सम्बन्ध है कि इन्हे पूर्ण रूप से प्रथरु करना असम्भव सा है । 
राजनीति-शाख राज्य के मूल, उसकी उत्पात्ते, उसके विविध 
स्वरूप, तथा उसके विकास और शासन सम्बन्धी सिद्धान्तों 
आदि के विषय में विविध दृष्टियों सु विचार करता है, नाग- 
रिकि-शासत्र का मुख्य विषय नागारिक है, परन्तु इसे गोण रूप 
से राज्य के सम्बन्ध में भी विचार करना ही होता है, क्योंकि 
किसी समूह के व्याक्तियों को नागारिक होने के लिये राज्य का 
निर्माण होना आवश्यक है। यदि राज्य में उसके नागारिकों को 
अधिकारों की सम्यगू रक्षा हो, तथा नागारिक अपना कर्तव्य 
ठीक ठीक पालन करने वाले हों, तो वहां की शांसन-पद्धति 
का स्वरूप चाहे जैसा हो, उससे विशेष हाने नहीं पहुंचेगी । 
वरन्‌ यह कहा जा सकता है कके किसी देश की प्रचलित 
शासन-पद्धति को उपयोगिता जांचने के लिये एक कसोटी यही 
है के वहां नागरिक शाख के नियमों का व्यवहार कहां तक 
होता है । 

(ग) हातिहास- इतहास को हम मनुप्य समाज के 
विविध प्रकार के कार्यों और अनुभवों का क्रमवद्ध विवेचन 
कह सकते हैं । उसके अनुशीलन से ही पाश्चात्य विद्वानों ने 
नागरिके-शासत्र के पुराने नियम माढूम किये हैं, और इसकी 
बहुत-सी त्रुटियों का संशोधन किया है। नागरिक शाख के 
नियमों का आधार मनुष्य जाति का अनुभव है, ज्यों ज्यों 


६.) 


तिहास वर्णित अधिकाधिक विचारों ओर अनुभवों का ज्ञान 
होता है, इस शास्त्र के नियमों पर नया प्रकाश पड़ता है, ओर 
उनके परिवतेन और संशोधन में सहायता मिलती है। इस 
प्रकार नागरिक शाखत्र का इतिहास से कितना सम्बन्ध है यह 
स्पष्ट हो जाता है । वास्तव में नागरिक-शासत्र की उत्पात्ति और 
विकास मे इतिहास से बड़ी सहायता मिली है । 
इसी तरह, नागारिक-शाख ओर अन्य सामाजिक विद्याओं 
का केसा सम्बन्ध है, यह विचार किया जा सकता है। अब 
हम इसकी भीतिक विद्याओं से कुछ तुलना करेंगे । 


नागरिक-शासत्र ओर भोतिक विद्यार्ये---ऊपर के वक्तव्य 
से यह भली भांति ज्ञात हो जाता है, कि नागारिक-शासत्र ने 
अभी पूर्णता प्राप्त नहीं की है । इसके इस समय के प्रचालित 
सिद्धान्तों में कालान्तर में भूल माछूम हो सकती है, वे सिद्धान्त 
अपने संशोधन के लिये समाज के नये नये अनुभवों की 
प्रतीक्षा में रहते हैं । इसके विपरीत भौतिक विद्याओं के बहुत 
से सिद्धान्त मूल रूप में बहुत कुछ स्थिर रहते हैं | उन पर 
समाज के विकास या उत्थान पतन का कोई प्रभाव नहीं 
पड़ता । 

नागरिक-शासत्र के सम्बन्ध में यह बात नहीं है | इसके 
जो नियम प्राचीन काल मे ठीक माने जाते थे उनमें से कितने 
ही अब रद हो चुके हैं, तथा जो नियम इस समग्र श्रचलित 


हर) 


हैं, उनके सम्बन्ध भें न मालूम कब केसे संशोधन की आव- 
इ्यकता हो । 

प्रयोग सम्बन्धी असुविधायें--रसायन-शास्र आदि 
कुछ भौतिक विदायें प्रयोगात्मक हैं; अर्थात्‌ उनके इच्छानुसार 
प्रयोग किये जा सकते हैं | उनके नियमों की परीक्षा अल्पकाल में 
और सहज ही हो सकती है। उन विषय का विद्यार्थी उनके सम्बन्ध 
में जांच करने के लिये मित्र भिन्न परिस्थितियां पेदा करके 
उनके परिणाम जान सकता हैं | उदाहरणार्थ वह यह मालूम 
कर सकता है कि अमुक पदार्थों के साम्मिश्रण से कौनसी वस्तु 
तैयार होगी, उसका रंग रूप केसा होगा, अथवा किसी वस्तु 
पर गर्मी, सर्दी, हवा, पानी, प्रकाश या अंधकार आदि का 
क्या प्रभाव पड़ेगा । परन्तु नागरिक-शाख के जिज्ञासुओं का 
परीक्षण की ऐसी सुवधायें नहीं होतीं | वे यथेष्ट परिस्थितियां 
पदा नहीं कर सकते । उन्हें दीपकालीन इतिहास का अध्ययन 
करके ही कुछ अनुमान करना पड़ता हैं, क्रमशः इस अनुमान 
की जांच होती है और नियम निश्चित किये जाते हैं। काला- 
न्तर मे नये नये अनुभवों के अनुसार, इन नियमों में परिवर्तन, 
परिवर्धन या संशोधन होता रहता है । 

नागारिक-शासत्र के नियमों का व्यवहार---तागारिक- 
शास्त्र भिन्न-भिन्न व्यक्तियों की प्रथक्‌-प्रथक्‌ रुचि या स्वभाव 
आदि का विचार न कर उनकी सामुहिक सुख-श्ान्ति का 
लक्ष्य रखता है। अतः यह सर्वथा सम्भव है कि इसके 
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सिद्धाग्त सब को समान रूप से रुचिकर न हों, परन्तु दूसरों 
बह (२ 


के, ओर उनके साथ अपने भी, '€हूत का ध्यान रख कर 
सब का उनका यथाशाक्ति पालन करना चाहिये । 


नागारिके-शाख का आधार मनुष्यों के पारस्पारिक व्यवह्मर 
हैं । इन व्यवहारों में देश के प्राकृतिक, आर्थिक, सामाजिक 
या राजनीतिक आदि परिवर्तन के कारण अन्तर पड़ता रहता 
हैे। इसलिये नागरिक-शाख के सिद्धान्तों के व्यवहार भें 
समय समय पर भेद उपस्थित होता रहता है। उदाहरणबत्‌ 
धार्मिक स्वतंत्रता सम्बन्धी जो विचार अब उन्नत राज्यों के 
निवासी मान्य समझते ४, वे समय पहिले मान्य न थे । 
पुनः जिस प्रकार एक देश की स्थिति सब काले मे समान 
नहीं होती, उसी प्रकार सब देशो की स्थिति भी किसी एक 
समय में सवेथा समान होना आवश्यक नहीं है | इसलिए 
प्रयक देश के लिये, उसकी तत्कालीन परिस्थिति के अनुसार 
नागरिक-शासत्र के नियमों के व्यवहार में कुछ भिन्नता होनी 
स्वाभाविक है । 


इस विपय के अध्ययन का आवश्यकता--पुरुष या 
खस्री, धनवान या निधन, प्रत्येक व्यक्ति को चाहिये कि वह 
अपने कतेव्यों ओर अधिकारों की ओर समुचित ध्यान देंते 
हुए सुयोग्य नागरिक बनने का यत्न करे, और देश की उन्नति 
और रक्षा में यथ्रेष्ट भाग लेते हुए उसकी सुयोग्य सन्तान 
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कटदलाने का अधिकारी हो | यह तमी हो सकता है, जब वह 
नागरिक-शाख के विषय का भी भांति अध्ययन करे और 
अपने व्यवहार में इसकी शिक्षा को चरिताथ करे। 

इस विषय के अध्ययन की आवश्यकता इसालिए भी है 
कि यदि कोई हमारे अधिकारों का अपहरण करने लगे तो 
इसके अध्ययन से हम उनके सम्बन्ध म॑ यथेष्ट ज्ञान रखंत हुए 
उनकी रक्षा करने में समर्थ हो सकते हैँ, और इस प्रकार 
अपने उत्तराधिकारियों के लिये नागरिक अधिकारों की बहुमूल्य 
सम्पाति सुराक्षित छोड़ सकते हैं । 

नागरिक शास्त्र, शिक्षा का एक आवश्यक अंग है-- 
वास्तव में शिक्षा का उद्देश्य कुछ लिखना पढ़ना जान लेना, या 
आजीविका प्राप्त करने के योग्य बन जाना ही नहीं है। शिक्षा 
का उद्देश्य है, नागरिकों की विविध शक्तियों का समाचेत 
विकास और मनुप्यत्व की यथा-सम्भव पूर्णता की प्राप्ति । 
शिक्षा द्वारा विद्यार्थियों को अन्यान्य बातों में यह सिखाया 
जाना चाहिये कि व्यक्तिगत, सामाजिक, या राजनीतिक आदि 
ऐसे कीन कीन से कर्तव्य हैं जिनका उन्हें अपने मनुष्य-जीवन 
में पालन करना है, ओर कीन कौन से अधिकार हैं जिनका वे 
सम्यगू रूप से उपभोग कर सकेंगे; अथोत्‌ संक्षेप में वे किस 
प्रकार आदर्श नागरिक बनकर अपने देश, अपने राज्य, और 
किसी अश में संसार की अधिक से अधिक सेवा कर सकते 
हैं। जब शीक्षा का उद्देश्य यह है, तो कतंव्य और अधिकारों 
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का ज्ञान कराने वाली विद्या-नागरिक शाख-का उस शिक्षा का 
एक आवश्यक अंग होना स्पष्ट ही है। निस्संदेह नागरिकि- 
शाखत्र के ज्ञान के विना सब शिक्षा अधूरी या अपूण है । 

इस परिच्छेद को समाप्त करने से पूथे तनिक इस बात 
का भी विचार करलें कि भारतवर्ष भें इस शाख की ओर कसी 
प्रवात्ति रही है । 

भारतव् में नागरिक-शाखत्र-भारतवर्ष की संस्कृति 
तथा पारीस्थाति कुछ विशेष प्रकार की होने के कारण, यहां 
व्यक्तियों के कर्तव्यों ऑर अधिकारों पर, बैसा शाखीय विचार 
अब तक नहीं हुआ जैसा के होना चाहिये था। परन्तु इसका अभ 
यह नहीं है कि यहां व्यक्तियों के कोई कर्तव्य या अधिकार 
समझे ही न जाते हों। प्राचीन स्मृतियों और पुराणों में मनुष्यों 
के कर्तव्यों का उछिख स्थान स्थान पर मिलता है। उन अन्धों 
में यह भी बतलाया गया है कि कतेव्य पालन न करने वाले 
को, अथवा दूसरों के अधिकारों का अपहरण करने वालों को 
क्या दंड दिया जाय । हां, हमारे प्राचीन साहित्य में कतेव्य 
और अधिकारों के सम्बन्ध में सुसम्बद्ध शाखर का प्रायः अभाव 
ही है । अब परिध्थिाति ऐसी है ॥कि इस विषय को अच्छी तरह 
समझे विना कोई आदमी अपने प्रति अथवा अपने राज्य के 
प्रति यथेष्ट कतेव्यों का पाछन तथा अपने समुचित अधिकारों 
की रक्षा नहीं कर सकता। इसलिए इस पर भली भांति विचार 
और चर्चा होनी अत्यन्त आवश्यक है । 
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खेद है कि अभी तक भारतवर्ष म॑ न तो इस विषय को 
विद्यार्थियों के शिक्षा-क्रम मे ही यथेष्ट स्थान मिला हे, और न 
देशी भाषाओं में सब-साधारण के लिये इस विषय का यर्थेष्ट 
साहित्य हीं उपलब्ध है । इस समय अन्यान्य बातों में नागरिक 
विषयां की भी जागृति हो रही है, आशा है यहां इस शाख 
की ओर अधिकाधिक ध्यान दिया जायगा । शुमम्‌ । 


तीसरा पारिच्छेद 


राज्य ओर नागरिक 


विज नल लक मल न कल 
४८८ सब सरकारें समाज के हित के लिए स्थापित की जाती 
हैं| चाहे किसी तरह की सरकार हो, जो उसका झासन 
चलाते हैं, उन्हें इस बात को संदेव अपना प्रथ-प्रदर्शक समझना 
चाहिए । ” 
--वॉलमेज़ 
राज्य-निमाण-पहले बताया जा चुका है कि अकेले 
दुकेले रहने से मनुप्यो की भीतिक आवश्यकताओं की पूर्ति 
नहीं हो सकती, साथ ही उनकी स्वाभाविक प्रवृत्ति भी उन्हें 
समूह में रहने के लिए प्रेरित करती है । इसलिए वे समाज 
में रहते हैं। सामाजिक-जीवन उसी दशा में सुखबमय हो सकता 
है, जब प्रत्येक मनुष्य एक दूसरे से प्रेम ओर उदारता-पूर्वक 
व्यवहार करे, कोई किसी को हानि न पहुँचावे । इस उद्देश्य 
से कुछ नियम बनाये जाते हैं | इसके साथ ऐसी योजना करने 
की भी आवद्यकता होती है कि उन नियमों का यथेष्ट पालन 
होता रहे । ऊँचे विचारों वाले सज्जन पुरुष तो ऐसा स्वयं कर 
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लेते हैं; परन्तु किसी भी समाज में बहुत समय तक ऐसे ही 
पुरुषों के होने की आशा नहीं की जा सकती । साधारणतया 
बलवान पुरुष दूसरों की वस्तुओं की छीना झपटी करके लेने 
को उत्सुक रहते हैं। वे निर्बलों को सताते हैं, और उन्हें शांति- 
पूर्वक जीवन व्यतीत नहीं करने देते । इसलिए ऐसा प्रबन्ध 
करने की आवश्यकता होती है कि छेगि की स्वाथ-प्रवृतत्ति पर--- 
उनकी कुत्सित भावनाओं पर---समुचित शासन रहे । ऐसी संस्था 
का संगठन किया जाता है, जो समाज के सब व्यक्तियों से 
उपयुक्त उद्देश्य की पूर्ति के लिए समुचित नियमों का पालन 
कराये, ।नियम भंग करने वार्लों को दंड देकर या उनमें सदू- 
विचारों का विशेष रूप से प्रचार करके, उनका समुचित सुधार 
करे । यह संस्था समाज के लिए ऐसे कार्मो को भी करती है, 
जिन्हें समाज के व्यक्ति अलग अलग न कर सकें, या बहुत 
कठिनाई से कर सकें । इस संस्था की सरकार (00ए७-ना- 
॥0०॥5) केंहति हैं, इससे सम्बद्ध-समाज राज्य ( 8086७० ) कह- 
ठाता है। इस परिच्छेद में हम इस बात का विचार करेंगे कि 
उसका और नागरिकों का परस्पर में क्या सम्बन्ध है। पहले 
उसका ठोक स्वरूप समझ लेना चाहिए । 
राज्य के आवश्यक अग-( क )-राज्य का प्रथम आव- 
इयक अंग जनता है। यह नहीं कहा जा सकता के राज्य- 
निर्माण के लिए मनुष्यों की कम से कम कितनी संख्या होनी 
चाहिए । प्राचीन तथा मध्य-काल में अनेक नगरों ने एक एक 
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राज्य का स्वरूप धारण किया हुआ था। उनके निवासियों 
की संख्या कुछ कुछ हजार ही रही होगी । परन्तु आजकल 
पारस्पारिक यद्धां के भय से, तथा आवागमन के साधन सुलभ 
होने आदि के कारण राज्यों के बड़े बड़े होने की प्रवृत्ति है । 
अब कुछ हजार की तो बात ही क्या है, कुछ ठाख जन संख्या 
वाले राज्य भी बहुत कम हैं, और उनका अस्तित्व कुछ विशेष 
कारणों पर निभर है । इस समय अधिकांश राज्यों की जनता 
कई कई करोड़ है । 

(ख )-राज्य के निवासियों का किसी भू-माग से स्थायी 
सम्बन्ध रहना आवश्यक है । यादि कोई जन-समूह अपना 
मुखिया नियत करले ओर सब निधीरित नियमों के अनुसार 
काय करने लगे, परन्तु वे किसी निश्चित स्थान में न रह कर 
जहां तहां घूमने वाले, अथोत्‌ “खाना बदोश? हों, तो उन 
व्यक्तियों से राज्य का निमोण हुआ नहीं कहा जा सकता । 
राज्य के लिए समुद्र का भी यथेष्ट महल है, तथा 
वायुयानों के आविष्कार और वृद्धि के कारण आकाश का 
भी उपयोग बढ़ता जा रहा है । फिर भी, कोई जन-समूह बहुत 
समय तक केवल जलर-भाग या आकाश में नहीं रह सकता । 
अतः प्रत्यक राज्य भे उसके निवासियों के रहने के लिए यशथेष्ट 
भूमि होनी चादिए । 

(ग )-राज्य के निवासियों में एकता होना भी आवश्यक 
है। यादि उनमें परस्पर रक्त-सम्बन्ध है, तथा उनकी भाषा, 
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धर्म ओर इतिहास आदि एक ही हैं तो उनका ऐक्य स्वाभाविक 
तथा विशेष रूप से स्थिर रहने वाला होता है, अन्यथा उनके 
ऐक्य का आधार कृत्रिम साधनों पर रहेगा । हां, यह स्वेथा 
सम्भव है कि कृत्रिम साधनों से प्राप्त एकता वाले राज्य में, 
कालान्तर में, ऐक्य के स्वाभाषक साधनों की वृद्धि होती जाय। 
अस्तु, यहां उल्लेखनीय बात यह है कि राज्य की जनता में 
धर्म, भाषा, सभ्यता आदि में चाहे जितना भेदभाव हो, जहां 
तक राज्य के कार्यों का सम्बन्ध हो, उन्हें मिलकर संगठित 
रूप से कार्य करना जरूरी है । 

(घ्‌ ) राज्य मे शासन भी होना अनिवाय है। शासन 
का स्वरूप भिन्न भिन्न राज्यों मे प्रथक्‌ प्रथक्‌ होता है, परन्तु 
उसके अभाव में उसका काम नहीं चल सकता । यदि किसी 
भू-भाग के आदमी संगठित भी हों, परन्तु उनका संगठन 
धार्मिक या आर्थिक हो तो उनका राज्य बना नहीं कहा जा 
सकता । # 

इस प्रकार राज्य मनुष्यों का राजनीतैक दाष्टि से सुसंग- 
ठित विशाल समुदाय है जो किसी विशेष भूमि पर बसा हुआ 
हो । स्मरण रहे कि वास्तव में राज्य होने के लिये एक देश 
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# कुछ लेखक राज्य में जावन, सदाचार, और पुरुषत्व ( कठोारता 
हि (७ ७ मिकप ब चक सर 
या घये आदि ) का होना भी मानते हैं, परन्तु ये राज्य के अप्रत्यक्ष 
गुण हैं । 


(२८ ) 


का दूसरे देश वालो से सर्वथा स्वाधीन होना आवश्यक है । 
उदाहरण के लिये भारतवर्ष णक बहुत बड़ा देश है ओर यहां 
पेंतेस करोड़ आदमी रहते हैँ | इसे वर्तमान अवस्था में, 
त्रेटिश साम्राज्य के अन्तर्गत रहते हुए, वास्तव में राज्य नहीं 
ह सकते । इसके विपरीत जापान ओर जमंनी आदि बहुत 
छोटे छोटे होने पर भी राज्य हैं, क्‍योंकि वे स्वाबीन हे । 
राज्य स्वयं साध्य है या एक साधन मात्र ६ ? उसका 
उद्देश्य--राज्य के आवश्यक अंग जान लेने पर अब एक 
विचारणीय प्रश्न यह सामने आता हे कि राज्य स्वयं साध्य दे, 
या वह एक साथन मात्र हैं ओर याददि वह साधन है ठं। 
उसका उद्देश्य कया है ? प्राचीन कार में यूनान और रोम 
आदि मे राज्य को एक प्रकार से साध्य माना जाता था, 
जैसके वास्ते व्यक्तियों की अपना जीवन व्यतीत करना 
चाहिये । राज्य के सम्मुख व्यक्ति कोई वस्तु न था। छोगो 
की वेयक्तिक स्वतंत्रता प्रायः कुछ भी नहीं थी । उनके प्रत्येक 
काथ में---शिक्षा, आजीबिका, धम ओर सदाचार आदि में--- 
राज्य का हस्तक्षप होता, अथ।त्‌ राज्य नियम ही यह निश्चय 
कर देते थ कि किसी व्यक्ति का किस प्रकार को शिैक्षा प्राप्त 
करनी चाहिये, कीनसा धर्म स्वॉकार करना चाहिये, इत्यादि। 
उस समय वहां के राजनीतिज्ञों का प्रायः यह मत था +#ि राज्य 
से प्रथक्‌ व्यक्तियों का कोई जीवन नहीं, कोई अधिकार नहीं 


॥75५ 


जिस प्रकार मनुप्य के भिन्न भिन्न अंगीं का काम सारे शरीर 


हक) 


की सेवा और उच्बति करना है, उसी प्रकार राज्य के व्यक्तियों 
को राज्य रूपी शरीर की सेवा और उन्नति में रंगे रहना 
चाहिये, अथौोत्‌ उन्हें अपना अत्तित्र राज्य के विशारू अस्ति- 
स््॒‌ में मिझ देना चादिये। 


अब ऐसे विचारों के समथक बहुत कम रह गये हैं। 
आज कल राज्य को प्रायः स्ययं-साध्य नहीं माना जाता। 
आधुनिक मत से वड़ एक साधन मात्र है। इस मत के अनु- 
सार मनुप्य का विक्रास, उसकी उन्नति, उसकी सुख-समाद्दि 
मुख्य है, उसकी प्राप्ति के लिये ही राज्य का संगठन होना 
चाहिये । राज्य का उद्देश्य लोगों के उस स्वेच्छाचार, उद्दंडता 
और अनुचित स्वार्थों को नियंत्रित करना है, जो उनके सामु- 
हिक जीवन में वाधक होते हैं । निस्सन्देह मनुष्य राज्य का 
संगठन करके अपनी कुछ स्वतन्त्रता का निर्येत्रित किया जाना 
स्वीकार करते हैं, परन्तु यह नियत्रण वे इसी लिये स्वॉकार 
करते ह कि वे बृहद्‌ स्वतन्त्रता का उपयोग कर सकें, किसी 
नागरिक के कार्य में दूसरे नागरिकों के स्वाथ आदि के कारण 
कुछ वाधाय न हों । यह स्पष्ट है कि राज्य की ओर से होने 
वाला नियंत्रण कम से कम होना चाहिये, वह केवरू उतना 
ही हो, जितना नागरिकों की सामुहिक उन्नति और विकास 
के लिये आवश्यक हो; जितने से नागारिकों का सामृहिक 
जीवन सुख-शान्ति से व्यतीत हो। राज्य के नियमों से 


( ३२० ) 


नागरिकों की शिक्षा धर्म आदि किसी विषय में उस समय 
तक हस्तक्षप न होना चाहिये, जहां तक उसका सम्बन्ध 
नागरिकों के सामुहिक व्यवहार से न होकर उनके व्यक्तिगत 
जीवन से हो । 

राज्य और नागारिेक--राज्य के नियमों अर्थात्‌ कानूनों 
की आवश्यकता या अनावश्यकता, उपयोगिता और अनुप- 
योगिता की जांच करने के लिये एक मात्र कसीट्ी सार्वजनिक 
हित है । जिन कानूनों से नागारिकों के सामाहिक हित में वाघा 
पड़ने की सम्भावना या आशंका हो, उसके विषय में नाग- 
रिक यथेष्ट परिवर्तन, परिवद्धन या संशोधन उपास्थित कर 
सकते हैं, अथवा यादि आवश्यकता हो तो उसे सर्वथा रद्द 
भी कर सकते हैं । इसी प्रकार जब उन्हें यह माल्म हो जाय 
कि राज्य का तत्कालीन स्वरूप अपने उद्देश्य की पूर्ति नहीं 
कर रहा है, अर्थात्‌ उसके द्वारा नागारिेकों का यथेष्ट विकास 
और उन्नति नहीं हो रही है तो वे राज्य के उस स्वरूप को 
बदल कर नयी तरह के राज्य की स्थापना कर सकते हैं। 
आज कल अच्छे नागारिक से ऐसे ही व्याक्ति का बोध नहीं 
होता जो राज्य का सदस्य हो ओर उसका कानून मानने 
वाला हो वरन्‌ ऐसे व्यक्ति का बोध होता है जो अपने तई 
राज्य का एक अंग अनुभव करता हो। अर्थात्‌ अच्छा नाग- 
रिक होने के लिये उसे इस बात की निरन्तर स्माति बनी 
रहनी चाहिये कि में भी इस राज्य का बनाने वाला हूं । यह 


( २३१ ) 


राज्य अच्छा या बुरा जेसा भी है उसके यश अयश का 
भें भागीदार हूं । जहां भें चाहता हूं कि राज्य मेरे सामाजिक 
या राजनोतिक जीवन को अच्छा से अच्छा होने में सहायक 
हो, वहां मेरा भी यह कंव्य हो जाता है कि भें राज्य के 
कानूनों और उसके स्वरूप को अच्छे से अच्छा बनाऊं, भें 
राज्य के सुधार और उन्नति के लिये भरसक प्रयल करूं. | जब 
तक नागरिकों भें राज्य के प्रति ऐसी भावना न हो, वे अपने 
“नागरिक पद के उत्तरदायित्व को यथेष्ट रूप से समझते हुए 
नहीं कहे जा सकते । 


राज्य ओर नागरिकों के पारस्परिक सम्बन्ध को अच्छी 
तरह जानने के लिए सरकार और उसके कार्यों के विषय में 
कुछ आवश्यक ज्ञान प्राप्त कर लेना उपयोगी होगा । 


सरकार के का्ये-( १ )-सरकार नागरिकों की सुख-शांति 
तथा उन्नति के लिए कानून बनाती है, इसे व्यवस्था कहते हैं। 
(२) जो कानून बनाये जाते हैं, सरकार उन्हें अमल में लाती 
है और उनके अनुसार सेना, पुलिस, जेल, डाक, तार, रेल आदि 
का, तथा शिक्षा, स्वास्थ्य, व्यापार और उद्योग आदि के छिए 
विविध प्रकार की संस्थाओं का संचालन या प्रबन्ध करती है; 
इसे शासन-कार्य कहते हैं। (३) सरकार लोगों के कानूनी 
अधिकारों की रक्षा करती है, और कानून तोड़ने वालों को 
दंड देती है । यह कार्य न्याय के अन्तरगत्‌ है। इस प्रकार 


( २२ ) 


सरकार के तीन काय होते ह--व्यवस्था, शासन ओर न्याय । 
कहीं कहीं तो इन कार्यों के लिए तौन भिन्न भिन्न भाग होते 
हैं ओर कहीं इनमें स दो या तीनों काये एक ही प्रकार के 
अधिकारियों के सपुर्द होते हैं । 

व्यवस्था ओर ग्रतिनिधि-नेवांचन-जब राज्य छोटे २ 
होते थे, अथवा नागरिकता के अधिकारी बहुत थोड़े आदमी 
माने जाते थे तो राज्य के सब बालिग आदमी व्यवस्था कार्य 
के लिए सहज ही इकट्ठे हो सकते थे | परन्तु राज्य का क्षेत्र 
अथवा नागारिकों की संख्या बहुत बढ़ जाने पर एसा होना 
कठिन; और कुछ दशा में असम्भव होता है । इसलिए यह 
सोचा गया कि नागरिक अपने अपने प्रतिनिधि चुनकर व्य- 
वस्थापक सभाओं का निर्माण करे, ओर इन सभाओं में नाग- 
रिका के विविध हितों तथा स्वाथ्थों के प्रतिनिधि हों । 

इस सम्बन्ध में आवश्यक हे।के जितने क्षेत्र क निवासियों 
से किसी व्यवस्था का सम्बन्ध हो, उतने ही क्षेत्र के निवासियों 
के श्रतिनिधि उसमें योग दे, ओर टेक्स आदि लगाने; (हां यदि 
आवश्यकता हो, तो बाहर के आदामियों से परामश लेलिया 
जाय ।)# देश सम्बन्धी व्यवस्था में देश भर के प्रतिनिधि 
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# यह बात वध-शासन-द्धपति वाले देश में द्वी घटती है । अनिय॑श्रित 
शासन पद्धति वाले देशों में यद्ट बात नहीं होती । पराधान देशों में शासक 
कप 


जाते के आइमी भी अनायास नागरारेकी के अधिकार पकर न केवल 
व्यवस्था में भाग छेते हैं, बरन्‌ प्राय: 'सर्वेंसवा' हो जते हैं । 


( ३३ ) 


हों; प्रांतिक में प्रांत भर के, ओर इसी प्रकार जिछे या नगर 
विशेष सम्बन्धी व्यवस्था मे उस जिले या नगर विशेष के प्रतिनिधि 
हों । प्रायः बड़े क्षेत्र मे नीति-मिधारण का काम होता है । ज्यों 
ज्यों नीचे के क्षेत्र में आंत हैं; अधिकाधिक व्योरेवार बातें तय होती 
हैं। किसी देश या प्रांत आदि की व्यवस्था का उत्तम या निकृष्ट 
होना उसके नागरिकों के प्रतिनिधियों पर निर्भर है। उनकी 
नैतिक निमेठता या असावधानी से बहुत हानिकारक कानून 
बन सकते हैं । अतः यह आवश्यक हे कि प्रतिनिधि 
अपने पद के महत्व को समझे ओर यर्थेष्ट योग्य होने की दशा 
मे ही प्रतिनिधि बनना स्वीकार करे । निवचर्का की भी चाहिए 
कि अनुभवी ओर निस्वाथ कार्य-कर्ताओं से ही यह पद ग्रहण 
करने की प्रार्थना करें, ओर उनके पक्च में ही मत दें । 

प्रतिनिधि-निरवांचन सम्बन्धी अन्य आवश्यक बातों पर 
अगले खंड मं, “मताधिकार ” शीषक परिच्छेद में विचार किया 
जायगा । 

शासक और नागरिक--उन्नत और विकसित राज्यों में 
प्रतिनिधि-सभा द्वारा स्वीकृत नीति ओर आय-व्यय के चिद्ठे के 
अनुसार काम करने के लिए अनुभवी कर्मचारी नियुक्त होते हैं। 
यथ शासक कहे जाते हैं | इनकी नोकराी तथा वेतन स्थायी होने 
के कारण इनकी म्रव्ृत्ति उच्छेघलतता की ओर होती है। य 
अपना उत्तरदायित्व जनता (जिसके प्रतिनिधियों से व्यवस्थापक 


( ३४ ) 


संस्थाओं का संगठन होता है) के प्रति न समझ कर, अपने 
अपने विभाग के प्रति समझते हैं | ये जनता के प्राति, विशेष- 
तया पराघीन राज्य में बहुत कुछ उदासीन रहते हैं और सर्वो- 
परि बन जाते हैं। पुलिस और फोज इनके अधीन होने से, 
तथा दमनकारी कानून आदि से सुसाज्नेत रहने से इनकी 
सत्ता का सर्व साधारण पर विशेष प्रभाव रहता है। परन्तु इन्हें 
अपनी शाक्ते का दुरुपयोग न करना चाहिये । इन्हें कोई कार्य 
नागरिकों के हित के विरुद्ध न करना चाहिये। इन्हें उन 
नागारिकों का कृतज्ञ होना चाहिये जो उनकी त्रुयियां दूर करके 
उनके वास्तविक उद्देश्य को सिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं । 
इस विषय में विशिष विचार, आगे प्रसंगानुसार किया जायगा। 


अस्तु, नागरिकों को भी स्मरण रखना चाहिये कि वे 
शासकों के कार्य का सम्यग निर्रक्षण और ननियंत्रण करते रहें । 
उनकी प्रतिनिधि सभा का कतेंव्य है कि समय समय पर 
शासकी के काय की आलोचना करके उन्हें बतलछाती रहे कि 
उनका काये कहां तक उसकी निधारित नीते के अनुकूल या 
प्रतिकूल है । 


न्याय और नागरिक--व्यवस्था और शासन की भांति 
न्याय काये का भी नागरिकों से घनिष्ट सम्बन्ध है। राज्य के 
कानून नागरिकों ओर शासकों के लिए समान होने चाहियें । 
शासकों के लिये कानून में किसी विशेष साविधा की आयोजना 


( ३५७) 


न होनी चाहिये । उनका व्यवहार कानून के अनुसार है या 
नहीं, इसका निश्चय न्यायालय करते हैं। जब नागरिकों का 
शासकों से किसी विषय पर मत-भेद हो, तो उसका निपटारा 
न्यायालय में ही हो सकता है। न्यायालय इस बात का भी 
विचार करते हैं कि जिन नागरिकों पर परस्पर एक दूसरे से 
झगड़ा है, उनमें से कानून की दृष्टि से किस का पक्ष उचित है, 
एवं किसी व्यक्ति या व्यक्तिसमूह ने [कैसी नागरिक नियम का 
उलंघन तो नहीं किया है। न्यायालयों का उद्देश्य यह होता कि 
राज्य में अपराध कम हो; शासक हो या शासित सब अपना 
अपना काये कानून की सीमा में रहते हुए करें; व अपराधियों 
के सुधार के लिये विविध उपाय निश्चित करते हैं ओर आवब- 
इयकतानुसार दंड भी ठहराते हैं। इस प्रकार वे नागारिक जीवन 
को यथाशाक्ती उन्नत करने में सहायक होते हं । 

न्यायालयों का उद्देश्य पूरा होने क लिये यह आवश्यक 
है कि न्याय-कार्य सस्ता हो, गरीब अमीर सब उससे समान लाभ 
उठा सकें । न्याय कार्य निष्पक्ष भी होना चाहिये, अथौत्‌ उसमें 
किसी धम रंग या जाति आदि के आदमियों के वास्ते न तो 
कोई रियायत हो, ओर न कोई सख्ती ही हो । यह भी जरुरी 
है कि न्यायाधीश इतने स्वतंत्र हों ।कि शासकों का भी उन पर 
अनुचित दबाव न पड़ सके । तभी वे अपने उत्तरदायित्व का 
सम्यगू पालन कर सकते हैँ । इस विषय का विशेष विचार, 
नागरिकों के न्याय सम्बन्धी अधिकार में ।किया जायगा। 


( २६ ) 


उपयुक्त विवेचन से यह ज्ञात हो गया होगा कि नागरिकों 
के राज्य की व्यवस्था, शासन और न्याय से क्या सम्बन्ध है । 
नागरिकों के अधिकारों का विवेचन ख्वतंत्र रूप से दूसरे खंड 
में किया जायगा । उससे पूव, नागरिकता सम्बन्धी कुछ 
आवश्यक बाता का ज्ञान प्राप्त कर लेना चाहिये। इसलिये 
अगले परिच्छेद भ इसी का विचार किया जायगा। 
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चोथा परिच्छेद 


नागरिकता 


कक 


“संसार में, कोई देश चाहे जितना छोटा हो, परन्तु 
यदि वह उदार, उनतर्शाल और सुयोग्य है, तो कौन ऐसा मनुष्य 
होग। जो इन विश्ञाल साम्राज्यों का, जिनके दूर-दूर तक उप- 
निवेश हैं, नागरिक बनने की अपेक्षा उस छोटे से देश का 
नागरिक बनना पसन्द न करेगा ??? 

--पाल रिचर्ड 


नागरिकता; प्रार्चीन काल में, ओर आधुनिक काल में- 
पिछले परिच्छेद में हम यह बता चुके हैं कि “नागरिक ' किस 
व्यक्ति को कहा जाता है । आज कल तत्येक देश में अधि 
कांश आदमियों को जन्म से ही नागरिकता प्राप्त होती है। 
प्राचीन काल में प्रायः ऐसा नहीं था । उदाहरणार्थ यूनान के 
राज्यों में अधिकांश विदेशियों की तथा युद्ध भें जीत कर 
लाये हुणु अथवा खरीदे हुए दासो को नागरिक नहीं माना 
जाता था | दास अन्य उपायों के अतिरिक्त कुछ द्रव्य देकर 
भी नागरिकता खरीद सकते थे। अब अधिकांश आदमी 


(२८) 


नागरिकता विरासत में पाते 6 | यह उनका जन्म-सिद्ध 
अधिकार है। 

अस्तु, अब हमें यह विचार करना है ॥कि किसी राज्य 
में उन मनुष्यों की क्‍या स्थिति होती है, जो “नागरिक! नहीं 
होते । उन्हें नागरिकता किस प्रकार प्राप्त हो सकती है। 
हम यह भी विचार करेंगे कि जो “नागरिक ' माने जाते हैं, 
उनकी नागरिकता किन किन दशाओं में विल॒प्त हो जाती है । 

अ-नागरिक--राजनेतिक दृष्टि से किसी देश के मनुष्यों 
के दो भेद किये जा सकते हैं, नागरिक और अनागारिक । 
जो नागरिक नहीं हैं, जिन्हें नागरिकता प्राप्त नहीं हैं, वे अ- 
नागरिक कहलाते हैं । इन्हें भी राज्य के विविध नियम पालन 
करने तथा कर देने पड़ते हैं | इस प्रकार इनका भी राज्य के 
प्राते कुछ कर्तव्य रहता है, जिसे न पालने की दशा में ये 
दंडित होते हैं । 

अनागरिक दो प्रकार के होते हैं, स्वदेशी और विदेशी । 
किसी किसी देश में स्त्रियों को यथेष्ट नागरिक अधिकार प्राप्त 
नहीं होते । विशेष प्रकार का दंड मिलने पर, मनुष्यों को कुछ 
समय के लिये अथवा संदेव के लिये अनागारिक माना जाता 
है। ये व्यक्ति स्वदेशी अनागरिक कहे जा सकते हैं । 

विदेशी अनागरिक वे हैं जो दूसरे देश से रोजगार आदि 
के लिये आये हुए हों, परन्तु जिन्हें निधौारित नियर्मों के अनु 
सार नागरिकि-अभिकार प्राप्त न हुए हों । 


( ३९ ) 


विदेशियों के आधेकार--प्रायः प्रत्येक राज्य विदेशियों 
की रक्षा अपने देश में तो वैसी ही करता है, जैसी अपने नाग- 
रिकी की, परन्तु अन्य देशों में उसे इसकी चिन्ता नहीं होती। 
विदेशी कहीं कहीं जमीन खरीद सकते हैं और प्रायः हर एक 
राज्य में न्‍्यायाह्य का उपयोग कर सकते हैं । परन्तु बहुत से 
<शों में उन्हें मताधिकार नहीं होता; और वे कुछ खास खास 
पद भी प्रोप्त नहीं कर सकते । इस प्रकार राज्यों में वरतेमान 
कार मे अनेक विदेशियों के नागारिेक अधिकार पारीमत 
ते हें । 

नागारिकता केसे ग्राप्त होती है !---साधारणतया नाग- 
रिकता प्राप्त करने के दो प्रकार हैः---( १) जन्म या वंश 
से (२) राज्य से नागरिकता की सनद लेकर। पहले प्रथम 
प्रकार पर विचार किया जाता है । 

प्रत्येक व्यक्ति उस राज्य का नागारिक माना जाता है, 
जहां के, उसके माता-पिता नागरिक हों। अधिकांश राज्यों में, 
नागरिकता के लिये, वंश का विचार पुरुष-क्रम से होता है, 
अर्थात्‌ कोई व्यक्ति उस राज्य का नागरिक माना जाता है, 
जहां का उसका पिता नागारिक हो । इन राज्यों में से किसी 
राज्य के किसी पुरुष से यदि कोई विदेशी खत्री विवाह करे तो 
वह खत्री अपने राज्य की नागरिक नहीं रहती, वह उस राज्य 
की नागरिक बन जाती है जिस राज्य का उसका पति नाग- 
रिक होता है। 


( ३० ) 


कुछ राज्य ऐसे भी हैं जहां ऐसा नहीं होता । नागरिकता 
के लिये वंश का विचार स्री क्रम से होता है । इंगलेंड आदि 
कुछ देशों में राज्य की सीमा के अन्‍्तर्गत्‌ जन्म लेने से विदे- 
शियों की संतान को भी नागरिकता प्राप्त हो जाती है | 

ब्रिटिश कानून यह है कि अंग्रेजी जहाज पर जन्म लेने 
वाला व्यक्ति भी ( जाहे उसके माता-पिता अग्रेज न भी हो) 
ब्रिटिश नागरिक माना जाता है । 

इंग्लेंड तथा संयुक्त राज्य अमेरिका आदि कुछ राज्यों मं 
ऐसा नियम है कि इन राज्यों के नागरिकों की संतान का 
चाहे उसका जन्म किसी भी देश में क्यों न हो, इन राज्यों 
की नागरिकता प्रदान की जाती है। 

वंश और जन्म-स्थान-इस प्रकार नागरिकता प्राप्ति में 
साधारणतया दो बांत मुख्य होती ६-(१) वंश और (२) 
जन्म-स्थान । वंश का प्रभाव किसी व्यक्ति पर कितना होता 
है । माता-पिता और परिवार के अन्य सदस्यों के गुण, कम, 
स्वभाव का कितना प्रतिबिम्ब सन्‍्तान में देखने में आया करता 
है, यह सब जानते ही हैं। इसकी तुलना में जन्म-स्थान का 
३६ इस प्रक रथ व्यक्ति एक ही स प्रय में दो रा ज्यों के नागरिक ड [ 
जाते हैं, (क) अपने राज्य के, आर (ख) इंगलेंड आदि जन्म स्थान वाले 
राज्य के । परन्तु अधिकांश देशों में किसो विदेशी को “नागरिकता! दने 
के लिए यह आवश्यक समझा जाता हे कि वह अपनी मातृ-भूमि या अन्य 
किसी भी राज्य का नागरिक न रहे । ऐसी दशा में बाई व्यक्ति एक 
समय में केवल एक द्ी राज्य का नागरिक दे यकता हूं । 





( ४१) 


प्रभाव कुछ कुछ दशाओं में बहुत ही कम होता है। आमदो- 
रफ्त ( आवाजाई ) के साधन क्रमशः अधिकराधिक सुलभ होने 
के कारण आज कल यात्रा इतनी सुगम हो चढी है कि अनेक 
व्यक्तियों का जन्म ऐसे राज्यों में हो सकता है जहां उन्हें 
विशेष समय तक ठहरना न हो और जिसके प्रति भविष्य में 
उसकी ममता या भाक्ति बिल्कुछ न हो, अथवा बहुत ही 
कम हो । इस विचार से बहुत से राजनीतिज्ञों का मत यह 
है कि नागरिकता प्राप्ति में जन्म-स्थान की अपेक्षा वंश को 
अधिक महत्व दिया जाना उचित है। 


देशीयकरण--' देशायकरण ? ('४६।पराब8800॥ ) 
द्वारा भी नागरिकता की प्राप्ति होती है। 'देशीयकरण ' का 
अभिप्राय यह है कि एक आदमी (विदेशी ) अपनी जन्‍्म- 
भूमि से भिन्न किसी अन्य राज्य की निधीरित शर्तों और 
नियमों का पालन करके, या पालन करने की प्रतिज्ञा करके 
उस राज्य से नागरिकता की सनद और स्वत्व प्राप्त करले। 
ये शर्तें (या नियम) भिन्न भिन्न राज्यों में प्थक्‌ पथक्‌ होती हैं, 
तथाय नागारिकता भ्राप्ति की इच्छा रखने वालो को प्रायः 
निम्नलिखित में से एक या अधिक का पालन करना होता है, 
इनमें से प्रथम तो प्रायः सभी राज्यों मे आवश्यक समझी 
जाती है; --- 

(१) निवौरिति समय तक निवास करना, (यह समय 
भिन्न भिन्न राज्यों में एक वर्ष से लेकर द्स वर्ष तक होता है ); 


( ४२ ) 


(२) राजभक्ति अथवा राप्ट्-भक्ति को थ्पथ लेना; 

(३ ) राप्ट-भाषा का ज्ञान प्राप्त करना; 

(४) नेतिक चरित्र उच्च रखना; 

(५) राज्य की तत्कालीन शासन पद्धति और सिक्धान्तों 
भें विश्वास रखना; 

(६) अपना भरण-पोषण कर सकना; आवारा न 
रहना; 

(७) जमीन या जायदाद खरीदना; आादे । 

परन्तु यह आवश्यक नहीं है कि किसी व्यक्ति के उप- 
युक्त नियम पालन करने से ही कोई राज्य उस नागरिक बना 
ले, अथवा यदि नागारिक बनाये तो उसे सभी नागारिके-अधि- 
कार प्रदान करे । 


एक उदाहरण,--अमरीका की नागारेकता--नाग- 
रिकता-प्राप्ति के नियमों की जानकारी के लिये यहां उदाहरण 
स्वरूप यह बताया जाता है कि संयक्त राज्य अमरीका में किसी 
व्यक्ति को नागरिकता साधारणतया किस प्रकार प्राप्त होती है | 
जो व्याक्ते (चाहे वह विदेशी माता-पिता की ही सन्तान हो) 
यहां जन्म लेता ६, या जिसकी नावालगी में उसके माता पिता 
यहां के नागरिक हो जाते हैं, उसे तो कानून के अनुसार 
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(४३) 


निर्धारित आयु के होने पर स्वयमेव नागरिकता भ्राप्त हो जाती 
है । इनके सिवाय अन्य व्यक्तियों को नागरिकता प्राप्ति के लिए 
एकमात्र मार्ग देशीयकरण पद्धति हे। 


देशीयकरण उन्हीं छोगों का हो सकता है जो इक्कीस वर्ष 
या इसंस अधिक आय के हों, जो लगातार पांच वर्ष तक यहां 
रह चुके हों, आर जो गोरे हों, अफरीका वाले विदेशी, 
( 06708 ० /॥0५० 080५४09 ) या अफरीका के वंश 
के ( 09808 ता #ननिल्मआ) 08067 )हों। एशिया वाला 
को एवं अन्य काले या पीले रंग के आदामेयां को अमरीकन 
नागरिकता प्राप्त करने का कानून से प्रायः निषेध हे । पिछले 
दिनो में बहुत तके-वितर्क के पश्चात्‌ जापान वासियों के लिये 
कुछ सुविधा हुई है। भारतवासियों को साधारण कानून से 
नागरिकता प्राप्त नहीं हो सकती, विशेष दशाओं मे, विशेष 
कानून से उन्हें यह अधिकार प्राप्त हो सकता है । 


देशीयकरण की पद्धाते यह है कि नागरिकता प्राप्त करने 
के उम्मेदवार को अपने इस बात के इरादे की सूचना करनी 
होती है । यह सूचना वह वहां स्थायी रूप से निवास कर लेने 
के बाद चांहे जब दे सकता है प्रत्यक जिले म॑ कुछ अदालतें 
ऐसी सूचनायें लेने के लिये नियत हैं, उम्मेदवारों को अपने 
जिले की किसी ऐसी अदालत के छुक॑ को उपयुक्त सूचना 
देनी होती है। इस कार्य को प्रारम्भिक पत्र ( प५७७४ 0०००७॥) 


५०४ ) 


लेना कहा जाता है। ऐसा करते समय उम्मेदवार को कम से 
कम अठारह वर्ष का होना चाहिये। 
संयुक्त-राज्य में कम से कम पांच वर्ष रह चुकन के बाद 
उम्मेदवार की अदालत के कक के पास इस विवय का प्रार्थना- 
पत्र देना चाहिये कि मुझे इस राज्य का नागरिक बना लिया 
जाय । परन्तु यदि उसे पहले से अग्नेजी भापा तथा अमरीका 
के शतेहास और शासन-पद्धति का ज्ञान न हो तो इस वन में 
उसे यह ज्ञान प्राप्त कर लेना चाहिये ।* 
प्रारम्भिक पत्र लेने! के कम से कम दे वर्ष, ओर आथजिऊ से 
अधिक सात वर्ष बाद ही उपयुक्त प्राथना-पत्र दिया जाना 
चाहिये । प्रार्थना-पत्र दिये जाने की सूचना, अदालत में या 
किसी अन्य ऐसी जगह जहां सर्व साधारण की दृष्टि पड़ सके, 
०० दिन तक छगी रहती है । इस बीच भ यादे किसी व्यक्ति 
की कोई प्रमाण-युक्त आपत्ति इस बात के लिये करनी हो, कि 
उम्मेदवार को नागरिकता प्रदान न की जाय, तो वह छुर्फ को 
इसका सूचना द॑ सकता है। इस पर यथो।चत विचार होगा। 
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# कानून तो केवल यह है कि नागरिकता के उम्भेदवार को इस 
राज्य के सिद्धांतों पर तथा सुसगठित शासन-पद्धति पर विश्वास होना 
व्याहि4, अथीत्‌ वह अराजक या अराजकतावादी न दो । परन्तु अदालपें 
तथा देंशायकरण सम्बन्धों अधिकार्रो इसका यद्द अ.शय लेते हैं #े उसे 
इस राज्य का इतिहास ओर शासन-पद्धति जानना चाहिये, क्योंकि उन, 
मत क, 3नके ज्ञान के बिना उम्मेदवार को राज्य के शिद्धांतों आदि पर 
स+४ विश्वास नद्ठी द्व। सकता । 


(४५) 


नव्वे २० दिन बाद, जब अदालत ठीक समझे, उम्मेदवार 
के दो गवाहों के साथ खुडी अदाछत में उपस्थित होना पड़ता 
है । वहां उसकी अंग्रेजी भाषा, अमरीका के इतिहास और 
शासन-पद्धति की परीक्षा होती है, उसमें सफल होने तथा 
राज्य के प्रति राजभक्ति की शपथ लेने के बाद उसे नागरिकता 
की सनद दी जाती है । 

नागरिकता किस प्रकार विल॒म होती है (--निम्न- 
लिखित वातों से नागारिकीं की नागरिकता जाती रहती हैः--- 

१--पहले कहा जा चुका है कि प्रायः '४क राज्य को 
स्री किसी दूसरे राज्य के नागारिक से विवाहित हो जाने पर 
अपने राज्य को नागरिक नहीं रहती । 

२--बहुधा एक राज्य का नागरिक दूसरे राज्य का 
नागरिक बन जाने पर अपने राज्य की नागारिकता से वंचित 
हो जाता है । 

३---जो व्यक्ति अपनी जन्म-भूमि से भिन्न दूसरे राज्य 
की सीमा में जन्म लेने के कारण ही इंगलैंड आदि देशों के 
नागरिक वन जांय, थे चाहें तो वालिग होने पर, सूचना देकर 
इस दूसरे राज्य को नागरिकता त्याग सकते हैं । 

४--यदि कोई नागरिक अपने राज्य के निधारित आधि- 
कारी को सूचना दिये बिना, बहुत समय तक विदेश में 
रहे तो उसकी (अपने राज्य को) नागरिकता जाती रहती है । 
यह समय भिन्न-भिन्न राज्यों में दस वर्ष या कुछ कम ज्यदाह 


(५ ४६) 


है । » (इस प्रकार नागरिकता खो देने वाला व्यक्ति यदि 
अपने नये निवास-पथान क॑ राज्य की नागारकेता प्राप्त नहीं 
कर लेता तो वह किसी भी राज्य का नागारिक नहीं रहता । ) 
७५-- दुव्यवहार के कारण भी नागारिक अपने कतिपय 
अधिकारों से वंचित कर दिये जांते हैं । 
नागरिकता का क्षेत्र, राज्य और साम्राज्य---नाग- 
रिकता संदेव किसी न किसी राज्य की होती है। प्राचीन 
काल में अधिकतर राज्य प्रायः बहुत छोटे छोटे होते थे । 
यूनानी राजनीतिज्ञ अरस्तू का विचार था कि एक राज्य का 
क्षत्र इतना परिमित रहना चाहिय कि यदि एक आदमी बीच 
चाक मे खड़ा होकर जोर से बोले तो उस राज्य के सत्र 
आदमी उसकी आवाज सुन सकें। इससे म्पष्ट है कि उसकी 
कल्पना के अनुसार राज्य आज कल के नगरों से भी छोटे 
थ्र | प्राचीन काल में भारतवर्ष में भी यह दशा थी कि विदेशी 
आक्रमणकारी किसी सेना को हराकर केवल कुछ थोड़े से 
आमा या नगरों पर ही अधिकार पा सकते थे । उक्त ग्रामो 
या नगरों के समूह का क्षेत्रफल बहुत छोण होता था और, 
उसके पास वाले गांव या नगर आतक्रमणकारी से युद्ध या 
संधि करने मे सबथा स्वतन्त्र होते थे । इससे कहा जा सकता 





> सूचना देकर काई नागारंक चाह जतने समय बाहेर रहे, जब 
तक वह «»पना कतंव्य पूरा करता २हेगा और अपने राज्य के प्रति भक्ति 
भाव रखेगा, वह उसका नागरिक बना रहेगा | 


( ४७ ) 


है कि भूतकारू में यहां मी एक एक ग्राम या नगर-समूः 
एक एक राज्य के समान था । आधुनिक वाल में, यद्यपि कुछ 
छोटे छोटे राज्यों का अस्तित्व बना हुआ है, तथापि अनेक स्थानों 
में पूर्व कालीन स्थिति बदल गयी या बदल रही हैं । 

आज करू कुछ राज्यों का विस्तार तो बहुत ही बढ़ 
गया है | इस समय कितने ही साम्राज्य विद्यमान हैं । यत्रपि 
सिद्धान्त से होना तो यह चाहिये कि एक राज्य या साम्राज्य 
की सभी प्रजा, नागरिकता के अधिकारों की दृष्टि स समान 
समझी जाय । परन्तु एसा होता नहीं | प्रायः प्रत्येक साम्राज्य 
के अन्तर्गत कुछ भाग स्वाधीन- कुछ अरद्ध स्वाधीन और शेष 
पराधीन होते हैं | स्वाधीन भागों के नागारिकों के जो अधिकार 
होते हैं, वह अन्य भागों के निवासियों के नहीं होते | इस 
प्रकार साम्राज्य की नागरिकता का अथे, लोगों के लिए अपन 
अपने भू-भाग की स्वार्धानता या पराधीनता के परिमाण के 
अनुसार, भिन्न-भिन्न होता है । 


संसार के नागरिक -अनेक विचारशाल सज्जन नागरिकता 
के लिए आधुनिक साम्राज्यों की सीमा को भी ठीक नहीं 
समझते, उन्हें इससे अनुदारता के ही भावों का परिचय 
मिलता है । भिन्न-भिन्न साम्राज्यों के पारस्परिक मनोमालिन्य 
ओर संघर्ष के अनुभव के कारण वे चाहते दे कि यदि साम्राज्य 
हो तो समस्त मानव समाज का एक साम्राज्य हो, जिसमें 


(०४८ ) 


प्रय्ेक राज्य अपेन-अपने काये का संचालन करने मे स्वतंत्र 
हो, तथा एक दूसरे की यथाशक्ति सहायता करता रहे | इस 
प्रकार वे यह भी चाहते हैं कि सदगुणों से आभूषित प्रत्येक 
नागरिक संसार भर का नागरिक हो । वह कहीं जाय, कहीं 
रहे, वह अपने कर्तव्यों का पालन करे ओर सवंत्र उसके 
न्यायोचित अधिकारों की रक्षा हो । इस विषय में हम अपने 
विशेष विचार अन्यत्र प्रकट करेंगे । 

इस खंड में नागरिक-शासत्र सम्बन्धी प्रारम्मिक बातों का 
विचार किया जा चुका । अबव अगले खेड में नागारिकों के 
अधिकारों के विषय में ब्यारेवार विचार करेंगे । 


(2 
हा. 
हिए.॥॥॥ 7 “3० 
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पाहिला पारिच्छेद 





अधिकार्रों का साधारण विवेचन 


“तुम सम्पूर्ण सत्य को प्रकट करने से ढरते हो, मैं सत्य 

को छिपाने से डरता हूं ।! 
--टी- मेक्स्विनी. 

अधिकारों और कतेव्यों का सम्बन्ध--पहले बताया 
गया है कि नागरिक-शासत्र में नागरिकों के अधिकारों और 
कर्तव्यों का विवेचन होता है। यर्थपि अधिकार और कर्तव्य 
दो प्रथक्‌ प्रथक्‌ वस्तुएं माढम होती हैं, वास्तव में ये भिन्न- 
भिन्न दृष्टि से देखी हुई एक ही वस्तु के दो स्वरूप हैं | अधि 
कार को यदि हम “लेना” कहें तो कतेव्य की हम “देना” कह 
सकते हैं । राम को मोहन से कुछ लेना है, या मोहन को राम 
का कुछ देना है, बात एक ही है । राम या मोहन की दृष्टि 
से लेने या देने के दो कार्य हैं, परन्तु दी या ली जाने वाली 
वस्तु के विचार से काम एक ही है। 


प्रायः भारतवर्ष में देने का विचार रहा और पश्चिम में 
लेने की बात की प्रधानता रही । होना असल में यह चाहिये 


६) 


कि दोनों ही तरफ का यथेष्ट ध्यान रखा जाय । योरप अम- 
रीका को हम कठेव्य का पाठ सिखावें तो हमे उनसे अधिकारों 
की शिक्षा लेने में कोई अपमान नहीं समझना चाहिये। व्यव- 
हारिक संसार में, देना ओर लेना दोनों साथ साथ चलते हैं । 

अधिकारों की ओर ध्यान दिये जाने की आवश्यकता 
--इसलिए अधिकारों और कत॑व्यों का विचार साथ साथ 
होना चाहिये । कतैव्यों की उपेक्षा करके नागरिकों के अधिकारों 
के आन्दोलन करने के हम समथक नहीं; पर नागरिकों की 
यह मनोवबृत्ति भी तो अच्छी नहीं कि न्‍्यायेचित अधिकारों की 
प्राप्ति का, अथवा प्राप्त अधिकारों की रक्षा का प्रयल्ल न किया 
जाय | विशेषतया जब कि यह युग ही अधिकारों का ठहरा। 

अन्य विषयों की भांति, अधिकार भी अपनी मर्यादा से 
बाहर जाने पर हानिकर होता हैं। इस संसार में दुरुपये।ग- 
किस वस्तु का नहीं हो सकता ? अस्तु, हमें अपने अधिकारों 
की ओर से विमुख हो जाना शोभा नहीं देता । नहीं, नहीं; 
इस ओर यशथरष्ट ध्यान दिये बिना नागरिक जीवन यथेष्ट रूप से 
उन्नत होना कठिन है । निदान, हमें अपने अधिकारों के विषय 
में सम्यग्‌ ज्ञान प्राप्त करना चाहिये, जिससे उनका समुचित 
उपयोग हो सके । अच्छा; पहले यह जान॑लें कि अधिकारों के 
लक्षण क्या होते हें ? 

अधिकारों के लक्षण-( के )-नागरिक की हेसियत से 
प्रत्येक व्यक्ति राज्य में रहने वाले अन्य व्यक्तियों के साथ 
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अपने अधिकतम विकास या पूर्णता की आशा करता है। 
इसके लिए उसे सम्यग अधिकार मिलने चाहिये। अधिकार 
पाकर, अपना विकास करके नागारिक दूसरों के लिए भी अधिक 
उपयोगी हो जाता हे । अधिकारों से नागारिकीं को इस योग्य 
टोने मे सहायता मिलती हैं कि वे अपने काय, विचार या 
अनुभव आदि से समाज की सेवा कर सकें, उसे लाभ पहुचा 
सके । जब तक ऐसे अधिकार प्राप्त न हों, नागरिकी को रोज्य 
से काट छाभ नहीं, उनके लिए राज्य का कुछ अथ नहीं | 

राज्य की चाहिये हि नागरिकी को ऐप आंवेकाह 
प्रदान करें, जिनसे वे अपना यथेष्ट विकास और उन्नति कर 
सके । इसका यह आशय नहीं है कि अधिकारों से नागरिकों 
को यथेष्ट पूणता प्राप्त हो ही जायगी । इसका आशय केवल 
यही है ।क्ि उनका यथेष्ट विकास या पूर्णता-आप्ति के मार्ग की 
बाधाओं को राज्य जहां तक हटा सकता है, हटावे। 

( ख )-राज्य मे, प्रत्यक व्यक्ति को, अपने विकास के 
लिए, अधिकार सम्बन्धी मांग का महत्व बराबर सभझा जाना 
चाहिए । अर्थात्‌ नागरिकी की जाति, रंग, माली हालत, अथवा 
धर्म या मत आदि के कारण उनमे कोई भेद-माव न माना 
जाना चाहिए। इस विषय पर विशेष विचार “समानता!” के 
पारिच्छेद भे तथा अन्यत्र प्रसंगानुसार किया जायगा । 

(ग )-यद्यपि व्यक्तियों में अधिकार की भावना राज्य- 
निर्मीण से पहले भी होती है, ओर वे अपने अधिकारों की 
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रक्षा के लिए राज्य निर्माण करते हैं, तथापि कोई अधिकार 
वास्तव में, राजनैतिक भाषा मे “अधिकार” नहीं कहा जा 
सकता जब तक कि वह राज्य की ओर से मान्य न हो प्रत्येक 
अधिकार ऐसा होना चाहिए जिसे राज्य के न्यायालय मे सिद्ध 
किया जा सके । उसका स्वरूप अनिश्चित्‌ सा न रहना चाहिए, 
वह कानून ऐसा निश्चित्‌ होना चाहिए कि प्रत्येक जिज्ञासु को 
उसकी स्पष्ट कल्पना हो सके । 


इससे विदित होगा कि किसी राज्य के कानूनों के परि- 
पर्तन से नागरिक अधिकारों के तत्व में भी अन्तर आ जाता 
हे | बहुधा ऐसा होता है कि एक समय में जो अधिकार कानुन 
द्वारा मान्य होते हैं, परिष्थिति बदल जाने से अपूर्ण अथवा 
अनावश्यक समझे जाने लगते हैं | भिन्न भिन्न देशों में समय 
समय पर अधिकारों की मांग नये रूप में उपस्थित की जाती 
है, जब प्रस्तुत परिस्थिति भें उनका आऔचित्य सिद्ध हो जाता 
है, तो कानून से उनके मान्य किये जाने का मांगे प्रशस्त हो 
जाता है । 


इस प्रकार संक्षप म॑ नागरिक अधिकारों के मुख्य लक्षण 


ये होते हैं:-- 


१--वे नागरिकों को पूर्णता प्राप्त करने, तथा उनकी 
विविध शक्तियों के विकास में सहायक हों । 


है 5) 


२--राज्य के सब व्यक्ति उनका समान उपयोग कर 
सकें, ऐसा न हो कि कुछ विशेष व्यक्ति या संस्थायें ही उनसे 
टाभ उठावें ओर दूसरे उसी प्रकार की स्थिति होने पर भी उनसे 
वंचित रहें । 

३--वे इस योग्य हों की यादि कोई व्यक्ति या व्यक्ति- 
समूड, नागरिकों द्वारा उनके उपयोग किये जाने में बाधा 
उपस्थित करें तो राज्य न्यायालय द्वारा उनकी समुचित रक्षा 
करा सक | 

नागरिक अधिकारों के सम्बन्ध में अन्य बातों के जानने 
से पूर्व यह विचार कर लेना आवश्यक है कि उनका कहां 
तक मयोदित होना आवश्यक है, और किन दशाओं में नाग- 
रिकां को स्वतन्त्र कार्य करना उचित है | 





नागरिक के अधिकार और राज्य--किसी भी समय 
में राज्य उन व्यक्तियों का समूह होता है, जिनका उसके 
अन्तर्गत्‌ राजनतिक संगठन हो । इन व्यक्तियों का इस विषय 
का निणय कभी कभी त्रुटि-युक्त भी हो सकता है कि नागारिकों 
के अधिकार कहां तक मान्य होने चाहिये, और कौनसा अधि- 
कार मान्य न होना चाहिये। जब मुझे यथेष्ट विचार कर 
चुकने पर यह निश्चय हो जाय कि अमुक विषय में राज्य का 
निर्णय ठीक नहीं है, वह गलत दिशा में जा रहा है, तो मुझे 
उससे कदापि सहमत न हो जाना चाहिये, मुझे उसके विरुद्ध 
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काये करने का अधिकार होना चाहिये । इस प्रकार ऐसी दशा में 
मुझे राज्य के विरुद्ध अधिकार हो सकता है। अवश्य ही मेरा 
यह अधिकार उस समय राज्य को मान्य न होगा, परन्तु मुझे 
इस प्रकार काये करना चाहिये कि राज्य अपनी गलती को 
सुधारे | ऐसा करने के लिये मुझे राज्य से मत-भेद रखने की 
जोखम उठानी ही चाहिये, जब कि नागरिक के नाते राज्य 
की भूले से बचाना, ओर उसे उच्चतम आदर्श पर पहुंचाना 
मेरा कर्तव्य है | सत्य की रक्षा करने के लिये, और राज्य से 
उस सत्य को मान्य कराने के वास्ते यदि मुझे राज्य के विरुद्ध 
कार्य करने का अविकार न होगा तो आदश की अवहेलता 
होगी, और शक्ति-प्रावल्य स्वीकार कर लिया जायगा । 

अवश्य ही इसका दूसरा पहल भी है । अथीत्‌ राज्य को भी 
भेरे विरुद्ध अधिकार है । उप्ते अधिकार है क्कि मुझ से बेस 
व्यवहार की आशा रखे, जो सार्वजनिक हित में बाधक न हो, उसमे 
सहायक ही हो । राज्य को मुझे ऐसा काय न करने देना 
चाहिये, जिस के कारण दूसरे नागरिक उन अधिकारों का 
उपयोग न कर सकें, जो राज्य की ओर से उनके लिये प्राप्त 
हैं, अथीत्‌ मान्य हैं | समाज मे प्रत्येक व्यक्ति के हित का 
महत्व समान है | अतः मेरा कोई अधिकार सार्बजनिक हित 
के विरुद्ध नहीं हो सकता । राज्य का कत॑व्य है कि सार्व- 
जानिक हित का यथेष्ट ध्यान रखे, प्रत्येक नागारिक के अधिकार 
को सावेजनिक हित की समा तक मयौदित रखे, किसी को 
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इस मादा का उलंपन न करने दे जब कोई नागरिक इस 
विषय मे अवंहेलना करे तो राज्य का समुचित कारवाई करनी 
आवश्यक है; निदान ऐसी दशा में राज्य को नागरिकों के 
विरुद्ध अधिकार होते हैं । 

नागरिकों के अधिकारों का आधार उनकी योग्यता होनी 
चाहिये, इस बात को समझने के लिय यह जान लेना आव- 
इ्यक है कि उम्र, धन, जाति, धर्म आदि का इन अधिकारों 
के सम्बन्ध में विचार किया जाना कहां तक अनुचित है । पहले 
ख्री-पुरुष भेद का विचार करते हैं । 

ख्री-पुरुपनविचार -->यद्पि प्राचीन भारतीय संस्कृति में 
स्त्रियों ओर पुरुषों के राजनतिक अधिकार बहुत कुछ समान होने 
का परिचय मिलता है |# अविकांश देशों मे ख्रियों के अधिकार 
पुरुषों की अपेक्षा बहुत कम रहे हैं । इस समय भी अधिकांश 
राज्य शख्रियों को पुरुषों की बराबरी के अधिकार देने में सहमत 
नहीं हैं। प्रायः ठोगों का मत यह है कि कम से कम कुछ 
नागारेक अधिकार तो खस्रियां को विशेष ही दशा में मिलने 
चाहिये, ओर अन्य अधिकारों के वास्ते कानून के अनुसार 
पुरुषो के लिये जितनी उम्र या योग्यता आदि आवश्यक हो, 








कान. क्‍निननागायर प्कबथत ७.3. ममनन नम नमक 


# कंकयी का रणस्षत्र मं जाकर दशरथ को रक्षा करना, लक्ष्मीबाई 
का कुशलता पूवक सैन्य-संचालन करना, अह्दिल्याबाई और रजिया बेगम 
का प्रशेसनीय शासन-प्रबन्ध करना, अनेक राजपूतनियों का देश-रक्षा के 
लिये आत्म-बलिदान करना, आदि इस बात के कुछ उदाहरण है । 
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उसकी अपेक्षा शल्रियों के लिये अधिक परिमाण रखा जाय । 
इृष्टान्त के लिये इंगलेंड में बहुत समय तक यह नियम रह 
है (अब इसमें संशोधन हो गया है ) |कि तीस या अधिक 
वर्ष की उम्रवाली स्रियों को मताधिकार प्राप्त हो, जब कि 
पुरुषों को केवल इकस वर्ष की उम्र में मताविकार प्राप्त हो जाता 
था । अस्तु, प्रायः यह लक्ष्य रखा जाता है |कि किसी अधिकार 
की प्राप्त करने वाली स्रियों की संख्या, उस अधिकार वाले 
पुरुषों से कम ही रहे | परन्तु आधुनिक जाग्रति से सर्व- 
साधारण के विचारों में कुछ उदारता आ रही है। उदाहरण- 
वत्‌ आयरिश फ्री स्टेट में पुरुषों ओर ख्रियों के राजनोतिक 
अधिकार समान हैं| अन्य देशों में भी स्त्रियों को मताधिकार 
देने का विरोध क्रमशः: घटता जा रहा है। इस सम्बन्ध में 
विशेष विचार हम “मताधिकार! शीषेक परिच्छेद में करेंगे । 
यहां हमें किसी विशेष अधिकार का विचार न कर सभी 
राजनेतिक अधिकारों की दृष्टि से विचार करना है। इस विषय 
मे संक्षेप में यही वक्तव्य है कि खियों को ऐसे अधिकारों से 
वंचित करना उचित नहीं है, जिनसे वे राष्ट्‌ की उन्नति में 
सहायक हो सकती हैं । अवश्य ही इसमे पारिवारिक जीवन 
की सुख-शान्ति का भी यथष्ट विचार रखा जाना चाहिये। 
म्मरण रहे कि कतेव्यों की उपेक्षा करके, केवल अधिकारों का 
उपभोग करना कदापि उचित नहीं है, अधिकार होते ही इस- 
लिये हैं कि वे हम अपने प्रात तथा समाज के प्राति विविध 


 , 


कतेव्य पालन करने में सहायक हों । इस दृष्टि से खियों को 
राजनेतिक अधिकार उस समा तक मिल जाने चाहिये जहां 
तक वे उनके अपने अपने पारिवारिक कतैव्य पालन में बावक 
न हों। इसका यह आशय नहीं है कि इस सीमा के न 
रहने से सभी या अधिकांश श्रियां पारिवारिक कतेंव्यों की 
अवद्देलना करके राजनैतिक क्षेत्र भे प्रवृत्त हो जायंगी । नहीं, 
विचारशील महिलाओं से पूर्ण आशा है के वे अपने ग्रहस्थ 
सम्बन्धी आवश्यक कार्यों आर विशेषतया सन्‍्तान का यर्थेष्ट 
पालन-पोषण करके राज्य को सुयोग्य नागरिक प्रदान करने के 
सम्बन्ध में अपने महान उत्तरदायित्व का ध्यान रखंगी । परन्तु 
नियम केवल विचारशीली के लिये नहीं, स्व साधारण को 
लक्ष्य में रख कर बनाये जांते हैं, जिनमें संदेव कुछ अल्पज्ञ 
और अविवेकी भी होते हैं। इसलिये ख्रियों के राजनेतिक अधि- 
कारों के सम्बन्ध मे हम उक्त सीमा का रखा जाना आवश्यक 
समझते हैं । 

उम्र का विचार-आयः: यह माना जाता है कि मता- 
धिकार आदे नागारिकों के कुछ अधिकार उन्हें वालिग होने 
पर ही प्राप्त हों । व्यवस्थापक संस्थाओं के लिए होने वाले 
निर्वाचनों में बहुधा इक्कीस वर्ष या अधिक उम्र वालों को और 
स्थानीय संस्थाओं के वास्त प्रतिनिधि चुनने में अठारह वर्ष या 
इससे अधिक उम्र वालो को मताधिकार होता है। इसमें सन्देह 
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नहीं कि कुछ आदामियों को इतनी उम्र से पहले भी भला बुरा 
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पहचानने और अपने अधिकारों का उपयोग करने की क्षमता 
हो जाती है, तथापि सब साधारण का विचार करके, उक्त 
व्यवस्था ठीक ही है। और यह स्पष्ट ही है कि प्रायः कम 
उम्र के पुरुषा ओर ख्रियों को यह राजनेतिक अधिकार दिये 
जाने से कुप्रबन्ध होने की ही सम्भावना बहुत अधिक होगी। 
ख्री-पुरुष के भेद से, नागरिकों के अधिकारों पर कुछ 
साधारण प्रकाश पहले डाछा जा चुका है। अब उम्र की दृष्टि 
से भी कुछ विचार कर लेना है। साधारणतया श्रियों की बुद्धि 
पुरुषों से अधिक मानी जाती है । उन्हें पुरुषों की अपेक्षा कम 
उम्र में वाठिग मान लिया जाता है। भारतीय नीतिकारों ने 
जहां पुरुषों के लिए साधारणतः पद्चीस वर्ष की उम्र तक विद्या- 
ध्ययन आवश्यक बताया है वहां ख्रियों के लिये सोलह वर्ष तक 
ही पयोकप्त माना है । सम्भव है इसमें विशेष विचार विवाह की 
दृष्टि से किया गया हो । परन्तु उनका साधारण वक्तव्य है 
'ख्तियों का आदर दुगना, बुद्धि चोगुणी और प्रेम अठगुना 
होता है ।' इस विचार से ता ख्रियां को पुरुषों की अपेक्षा कम 
उम्र में ही विविध राजनतिक अधिकार प्राप्त हो जाने चाहिये । 
परन्तु जैसा कि पहिले कहा गया है, वर्तमान परिष्थिति में उन्हें 
पुरुषों की अपेक्षा बहुत कम अधिकार है; उनके वास्ते उम्र का 
परिमाण कहीं तो पुरुषों के बरावर और कहीं उससे अधिक 
रखा गया है । ऐसा बहुत कम है, कि कोई राजनैतिक अधि- 
कार उन्हें पुरुषों की अपेक्षा कम उम्र में प्राप्त हो जाता हो । 
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हम समझते हैं कि पुरुषों और ख््रियों के लिये समान उम्र में 
समान राजनैतिक अविकार मिलने का आदर्श काफी अच्छा 
है | हां, इसमें ख्रिया के पारिवारिक कर्तव्यों की मयौदा का 
ध्यान रखा जाना आवश्यक है, जिसके सम्बन्ध मे हम पहले 
कह आये हैं । 

साम्पात्तिक योग्यता ओर आधिकार-प्रायः राजनैतिक 
अधिकारों के सम्बन्ध में साम्पत्तिक योग्यता को बड़ा महत्व 
दिया जाता है । उदाहरणाथ अधिकांश देशों में ऐसे नियम 
प्रचलित हैं कि इतने रुपये किराये के मकान में रहने वाले को 
या इतने रुपये मारगुजारी या ८क्स के रूप में देने वाले को, 
या इतनी सम्पत्ति रखने वाले को अमुक राजनैतिक अधिकार-- 
विशेषदया मताधिकार-प्राप्त हो । ऐसे नियमों से वे व्यक्ति इन 
अभिकारों से वंचित दो जाते हें, जिनकी साम्पत्तिक योग्यता 
इससे कम होती है। ऐसे आदमियों में अनेक व्यक्ति ऐसे हो सकते 
हैं और होते हैं, जिनकी राजनैतिक योग्यता दूसरों से किसी 
प्रकार कम नहीं होती वरन्‌ अनेक दश्ञाओं में ज्यादह भी 
होती है | इसलिए हम राजनैतिक अधिकारों के लिये साम्पात्तिक 
योग्यता का ऐसा प्रतिबन्ध अनुचित समझते हैं, जिसके कारण 
अनेक नागरिक अपने राज्य की सेवा और उन्नाति करने में भाग 
न ले सकें। हां, यदि उन नागरिकी को कुछ अधिकारों से 
वंचित किया जाय जो समथ होते हुण भी परावलम्बी हों, 
ओर मुफ्त की रोटी खाते हों तो उचित ही होगा, क्‍योंकि 
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इससे नागरिकों में स्वावलम्बन के भाव की वृद्धि होगी, जो 
राज्य की उन्नति के लिये अत्यन्त आवश्यक है । 

जाति या धर्म का विचार-नागरिक विपयों में मुख्य 
उद्देश्य नगर या राप्ट्‌ का डित साधन करना होता है । इस 
लिए जाति धर्म या सम्प्रदाय आदि के विचारों को गौण समझना 
चाहिये, इन्हें प्रधानता कदापि न मिलनी चाहदिये। यह 
स्मरण रखना अत्यन्त आवश्यक है कि राज्य के किसी भी 
व्यक्ति को वह चाहे जिस धर्म या जाति का क्‍यों न हो -किसी 
विषय में सार्वजनिक हित की उपेक्षा करके, और उसे हानि 
पहुँचाकर॒केवल अपनी जाति या धर्म वालों की दृष्टि से कार्य 
करने का अधिकार नहीं मिलना चाहिये । किसी जाति या धर्म 
के व्यक्तियों को उतनी ही स्वतंत्रता मिल सकती है, जितनी 
अन्य धर्म और जाति वालों को; इससे आधिक था विशेष नहीं। 
प्रत्यूक जाति और धर्म वाले व्याक्तियों को अपने तईं राज्य-रूपी 
एक (विराट परिवार का सदस्य समझना चाहिये, ओर कुटुम्ब-धर्म 
को भूलकर, उन्हें केवल अपने स्वाथमय अधिकारोंके लिये लड़ना 
झगड़ना कदापि उचित नहीं है । कसी भी राज्य में विशेषतया 
मिश्रित समाज वाले देश में, व्यक्तियों या जातियों के स्वतंत्र 
अधिकार नहीं हो सकते । जातिगत या धर्मगत अधिकार 
निधोरित करने से किसी न किसी जाते या धर्म के लिए पक्ष- 
पात होने, और दूसरों को हानि पहुंचाने की सम्भावना रहती 
है । इस प्रकार इससे नागरिक जीवन में, सुख-शांति नहीं हो 
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सकती । अभिकार सम्बन्धी मत-भेद के अनेक प्रश्नों को हल 
करने का एकमात्र उपाय यही है कि जातिगत या धर्मगत 
अविकारों की विध्वंसक कल्पना को निलांजालि दी जाय, और 
प्रत्यक अधिफार राज्य के हित की दृष्टि से उचित सामा में 
रहे । किसी व्यक्ति या व्यक्ति-समूह को, कभी-कभी विशेष 
आवश्यकता होने की दशा में, कुछ निधीरित समय के लिए 
कुछ विशेष सुविधाएँ भले ही देदी जायं, परन्तु जाति या धर्म 
के आधार पर किसी के साधारण और स्थायी नागरिक अधि- 
कार्रो में कुछ कमी बेशी नहीँ होनी चाहिए । 

संख्या और संस्क्रति का विचार-कुछ आदमी अल्प 
संझूया या पूर्व इतिहास अथवा संस्कृति के आधार पर जातियों के 
रक्षण का, अथोत्‌ उनको विशेष अधिकार दिये जाने का समथन 
किया करते हैं; अतः इसके सम्जन्ध में कुछ और विचार कर लेना 
आवश्यक है । हमें जान लेना चाहिये ॥#्ी वोवेध राजनीतिज्ञों 
का इस विषय में क्या मत-भेद है, और अन्य राज्यों ने अपनी 
इस विषय की समस्या को किस प्रकार हल किया है । 

इस प्रसंग में राष्ट-संघ अर्थात्‌ “लीग आफ नेशन्स ' की 
निश्चित्‌ की हुई पद्धांते बहुत विचारणीय है। इसे “माइनारिटी 
भेरंटी ” कहते हैं। योरप के अनेक राष्ट्रों ने इसे मान्य किया 
है । इसके अनुसार अल्प संख्यक समाज की दो प्रकार की 
कसोरी होती है, सांस्कृतिक और संख्या सम्बन्धी | सांस्क्ातिक 
कसीटी यह है कि वह समाज भाषा में, जाति में, 
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या धर्म सम्प्रदाय में बहु संख्यक समाज से मूलतः भिन्न हे । 
संख्या सम्बन्धी कसोटी यह है कि उस समाज की संख्या 
राज्य के कुल निवासियों भें कम से कम बीस फी सकड़ा हो, 
और संख्या भी देश के भिन्न भिन्न भागों भें इस तरह बर्सी 
हुई होनी चाहिए कि उसे जो सुविधाएं दी जाँय उनका ठीक 
तरह उपभोग हो सके, अथांत्‌ वह समाज एसा विभक्त नही 
कि कहीं भी उसकी संख्या काफी न हों ।% 

अब, इस पद्धति के अनुसार, अल्प संख्यकों को रक्षण 
के तौर पर क्‍या दिया जाता है," इसका विचार करें| अल्प 
संख्यकों की रक्षा उनके (क) भाषा, (ख) धर्म, और (ग) 
जातिगत विशेषता अथौत्‌ रिवाज के सम्बन्ध में, ओर केवर 
इन्हीं के सम्बन्ध में होनी चाहिये । अल्प संख्यक समाज को 
काई विशेष राजनीतिक अधिकार नहीं दिया जाता। साम्पदा- 
यिक निवोचन, प्रथक्‌ प्रतिनिधित्व, या साम्पदायिक दृष्टि से 
सरकारी पदों पर नियुक्ति आदि की कल्पना इस पद्धति में 
नहीं है । 





मिल आज बी 








क उसपद्धात के अनुसार भारतवष के सम्बन्ध में विचार करत हू । यहां 
मुसलमानों को संख्या २५ प्रतिशत है । इस प्रकार अखिल भारतवष की 
दृष्टि श्रे इनका समाज अल्प संख्यक हें।न के नाते रक्षण का अधिकारी हैं । 
परन्तु प्रांतें। का अलग अलग विचार करें तो बंगाल आर पंजाब में ये बहु- 
संख्यक हैं, ओर युक्त प्रदेश या बिद्दार आदि में इनकी संख्या २० प्रति- 
शत से कम है । इस प्रकार प्रांतीय दृष्टि से ये अल्प-संख्यक समाज 
को दिये जाने वाले रक्षण है अधिकारी नहीं हूँ । 
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हम इस पद्धति का उचित और न्याय पूण समझते हैं । 
भारतवर्ष के राजनीति-प्रेमियों विशिषतया अल्प संख्यकों को 
इस पर विचार करना चाहिये। वास्तव म॑ किसी राज्य में 
राजनीतक दृष्टि से एक ही समाज का होना लाभकारी होता 
हैं, भिन्न भिन्न राजनेतिक समाजों के होने से राप्ट्‌ छिन्न- 
भिन्न और दुबल हो जाता है। 

अधिकारों का वर्गीक्रण--यत्रपि अधिकतर नागरिक 
अधिकारों का सभी सभ्य और उन्नत राज्य सर्ब-मान्य समझते 
हैं, कुछ राज्यों ने प्रारम्भिक शिक्षा की प्राप्ति तथा राष्ट्-भाषा 
का प्रयोग आदि कुछ अधिकारों का स्पष्ट उलेख करने की 
आवश्यकता नहीं मानी; ये वहां बिना उल्लेख किये ही व्यव- 
हार में लाये जांते हैं । अस्तु, यह बात परिस्थिति पर-देश 
काठ पर-निर्भर है कि किस अधिकार का स्पष्ट उल्लेख हो, 
ओर किस का न हो । जिन अधिकारों का विचार प्रायः प्रत्येक 
राज्य में रखा जाना आवश्यक समझा जाता है, उनका हम 
आगे क्रमशः विचार करेंगे । 


दूसरा पारिच्छेद 
>> 5 ९रि2त्या>--- 


जानमाल्ल को रक्षा 





४“;स देश में स्र-परन्सरक्षण का ग्रवाते में अत्यन्त कमी 
दिखायी एडती है । टुट्र तथा नर-प्रिश्मचा के भयंकर अत्या- 
चारों का प्रविकार न करके चप-चात्र सहन करने की भारतीयों 
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की विचित्र आदत समाज स्वय्य के लिये निराशा उत्पन्न करने 


), 


वाली है ।” 
“हिन्दी केसरी 

आत्मरक्षा--मनुप्य जीवन बहुमूल्य है। इसे नष्ट 
करना नेतिक तथा कानूनी दृष्टि से एक घोर अपराध है । 
इसकी संदेव रक्षा की जानी चाहिये। किसी मनुप्य का 
जीव्रन केवल उसके लिये ही उपयोगी नहीं हे, वरन्‌ दूसरों के 
लिये तथा राज्य के लिये भी बहुत लाभकारी हो सकता है । 
इसलिये इसकी रक्षा की ओर भी अधिक आवश्कता है । 
समाज तथा राज्य के नियमों से रक्षित होने से ही कोई आदमी 
अपने जीवन का अधिकतम उपयोग कर सकता है। इसलिये 
जो कोई इसे हाने पहुंचाता है, वह न केवल उस मनुष्य का 
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वरन्‌ राज्य का शत्रु है। इसलिये उन्नत राज्यों में नागारिकों की 
रक्षा के वास्त सेना और पुलिस रहती हे । परन्तु सना और 
पुलिस के आदमियों की संख्या संदेव परिमित ही रहती है। 
अनेक स्थानों तथा दशाओं में यह सवेथा सम्भव है कि उन 
की सहायता प्राप्त न हो सके । अतः प्रत्यक नागारिक को यह 
अधिकार होता है कि आवश्यकता आ पड़ने पर वह स्वयं शत्रु 
या आततायी पर आक्रमण करके आत्म रक्षा करे। 

इस सम्बन्ध में एक प्रश्न विचारणीय है | यह कहा जा 
सकता है, के जत्र कोई व्यक्ति हमारे प्राण लेले पर उतारू हो 
तो हम उसे क्षमा क्‍यों न करे । निस्सन्देद क्षया का बड़ा 
महत्व है, भिन्न-भिन्न देशों में समय-समय पर ऐसी घटनायें 
हुई हैं जब कि क्षमाशील सज्जनों ने आततायेयों पर अदूभुत 
विजय पायी है, उनके हृदय में परिवर्तन कर दिया है, और 
उन्हें शत्रु के स्थान मित्र या अनुचर बना लिया है। परन्तु 
स्मरण रहे |कि ऐसे उदाहरण केवल अपवाद स्वरूप ही होते 
हैं । समाज को शान्तता स्थिर रखने के लिये प्रत्येक नागरिक 
की यह अधिकार होना चाहिये कि वह अपनी जान और माऊ 
की रक्षा कर सके । यदि वह आतताथैयों को “क्षमा” करता 
है, तो वह उनके बल को बढ़ाने तथा समाज को हानि पहुं- 
चाने में सहायक होता है । 

दूसरों की रक्षा--अपनी रक्षा की भांते मनुष्यों को 
अपने संगे सम्बन्धियों, पुत्र, खी, धाता, पिता, भाई बन्धु 


आदि रिहतेदारों की रक्षा की आवश्यकता है | समाज प्रिय 
ओर पराोपकार बुद्धि सम्पन्न होने के कारण मनुप्य में अपन 
ग्राम और नगर निवाश्यों, जाति-भाइयों तथा धर्म-बन्धुओं 
की भी रक्षा करने की उत्सुकता रहती है ओर हृदय में यथेष्ट 
उदारता का भाव आ जाने पर वह मनुष्यों म॑ रिइतंदारी 
आदि का विचार न कर, जाति, धर्म या देश के क्षेत्र की 
परवा न कर, मनुष्य मात्र से अपना प्रम-सम्बन्ध ऊाोड़ लता 


यश 
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है और जब किसी भी आदमी को संकट में देखता हैं तो 
बहुधा अपनी जान जोखम में डालकर भी उसको रक्षा 
करने के लिये काश्चद्ध हो जाता है। इस बात का लिहाज 
करके कानून इस तरह का होना चाहिये, जो नागरिकों की 
आत्मरक्षा के साथ पर-रक्षा का भी अधिकार दे । 

अख्-नियम---नागरिक! का, चोर, डाकू तथा हिंसक 
जीवों आदि से, अपनी तथा दूसरों की रक्षा करना तभी 
सम्भव है, जब उनके पास लछाठी, खजर, क्ृपाण आदि के 
अतिरिक्त ततब्वार बन्दूक आदे समुचित झख-शखत्र रदा करें। 
संकट आने का कोई निश्चित्‌ समय नहीं होता । वह चाहे 
जब उपस्थित हो सकता है। इसलिये नागरिकों को सदैव 
अख्र रखने को अनुमति रहनी चाहिये । राज्य की ओर से 
इसमें काश बाधा उपस्थित होना अनुचित है । 

यह आश्षिप किया जा सकता है कि संसार में चहुं ओर 
शान्ति और निरखीकरण की चर्चा चल रहो है, ऐसी अवस्था 
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मे नागरिका के अख-सम्वन्धी अधिकार को बात क्‍यें उठायी 
जाती दे ? परन्तु स्मरण रखना बाहिये कि निरखोकरण का 
आशय यह है कि दूसरे देशों पर आक्रमण करन के लिये 
सेना न रखी जाय | परन्तु अपने अपने राष्ट की रक्षा के लिये 
तो सेना रखना आवश्यक ही है। नागरिक की आत्म-रक्षा की आव- 
इयकता तो सदैव रही है आर रहेगी ही । पुनः जिन राष्ट्रों के 
निवार्सी अख्र-विहीन टोन के कारण स्वदेश रक्षा नदीं कर सकते, थे 
बहुधा स्वराज्य के योग्य भी नहीं समझे जाते । 

अग्तु, साधारण स्थिति म॑ किसी दश के नागरिकों को 
हथियार न रखने दना, उन्हें आत्म-रक्षा भें असमथ, कायर 
तथा अत्याचार सहन करने वाला बना देना, राज्य की एक 
भयंकर त्रुटि है। इसका परिणाम स्वयं उस राज्य के लिये भी 
बड़ा अनिष्टकारी होता है । उसके नागरिक योग्य सेनिक नहीं 
बनते और विदेशियों के आक्रमण से उसकी रक्षा नहीं कर 
सकते । 

यदि सरकार को यह शंका हो कि हथियार बन्द नाग- 
रिक कहीं उसके ही विरुद्ध खड़े न हो जाय, तो यह भी 
उचित नहीं । कारण कि सरकार का कतंव्य पालन तभी होता 
है जब वह नागरिकों द्वारा अनुमोदित हो | ऐसी दशा में 
नागारिकों का विरोध होगा ही क्‍यों ? पुनः आजकल तलवार 
बन्दूक आदि रखने वालों का, आवश्यकता होने पर तोप 
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मशीनगन ओर हवाई जहाज आदि से अनायास ही दमन 


( ७० ) 


हो सकता है। निदान नागरिकों को आवश्यक अख्र रखने 
में कोई बाधा न होनी चाहिये। हां, जब न्यायालय द्वारा यह 
प्रमाणित हो कि कोई नागरिक अपने उक्त अधिकार का दुरुप- 
योग करता है तो दंड स्वरूप उस नागारिक को थोड़े बहुत 
समय तक उससे वंचित किया जा सकता है । » 

जीने का अधिकार--साधारणतया प्रत्येक व्यक्ति का 
जीवित रहने का अधिकार माना जाता है, परन्तु जिसने किसी 
की हत्या मं या विद्रों! में भाग लिया हो, उसे बहुधा प्राण- 
दंड होता है । पहले असभ्य अवस्था में, आदमी प्रायः जान 
के बदले जान लेते थ, अब सम्यावस्था मे भी यह प्रथा 
चली आ रही है। हाँ, प्राचीन काल में हत्यारे की जान म्रृत 
व्यक्ति के सम्बन्धी लेते थे, अब यह काम जनता की एक 
संगठित संस्था अर्थात्‌ सरकार करती है । हत्यारों के अतिरिक्त 
कुछ खास राजजविद्रोहियों को भी फांसी दी जाती है। इस 
प्राणदंड के सुनने की बहुत से आदमियों की आदत पड़ गयी 
है। इसके उाचित होने न होने का वे कभी विचार नहीं करते। 
वे यह नहीं सोचते कि किस परिश्थिति में, किन-किन कारणों 
से प्रेरित होकर किसी ने हत्या की है, ओर इसमें सामाजिक, 
आर्थिक या राजनतिक व्यवस्था कहां तक उत्तरदायी है। खून 
करने का कारण प्रायः क्षागिक आवेश, क्रोव, शराबखोरी 

















>» भारतवंष के अख्न नियमों में, इस हाप्ट से, संशोधन होना 
चाड़िये । 
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पागठूपन, विषययासना, तृप्णा, या राजनीतिक असंतोष की 
पराकाष्टा हुआ करती है। इन बातों को दूर करने अथवा 
निर्यत्रित करने का समाज तथा राज्य की ओर से यथाशक्ति 
प्रयल होना चाहिये । 

प्राण-दंड के सम्बन्ध भे विशेष जिचार न्याय के प्रसंग 
में किया गया हे । 

आत्महत्या---करी कभी नागरिक स्वये ही अपने आत्म- 
रक्षा सम्बन्धी अधिकार और उत्तरदायित्र (एवं कतेव्य ) को 
भूल जाते हैं | बहुधा अज्ञान, अन्धाविद्वरास, मदान्धता, अत्यन्त 
क्रीध, निराशा, अथवा कभी कभी भूख-प्यास के ही घोर कष्ट 
के कारण, मानासेक विकार की अवस्था में, आदमी आत्म- 
हत्या करने पर उतारू हो जाते हें । राज्य का कतेव्य है कि 
उन्हें उससे रोके ओर यथासम्मव उन कारणों को दूर करे 
जनसे नागारेक अपनी प्यारी जान स्वयं खो देने को उद्यत 
हे। जाते हैं । 

माल की सुरक्षा--नागरिकां की जान की भांति उनके 
माल की रक्षा की अत्यन्त आवश्यकता है। बहुधा नागरिक 
अपनी जान पर खेल कर भी, अपनी सम्पत्ति की रक्षा करते 
हुए, देखने में आये हैं | बात यह है कि जीवित रहने के लिये 
खाने-पीने आदि के सामान की जरूरत हर किसी को होती है; 
जिसके पास यह न हो, उसकी जिन्दगी दूभर हो जाती है। 
इसलिये प्रत्येक नागरिक को इसकी सुरक्षा का अधिकार होता 
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है। राज्य को चाहिये कि नागरिकों को अपनी उपार्जित 
सम्पत्ति का यथेष्ट उपभोग करने दे, चोर ओर डाकुओं से 
उसकी रक्षा करे, तथा नागरिकी को उसकी रक्षा के लिये 
हथियार रखने की अनुमाति द । साथ ही राज्य को यह भी 
ध्यान रखना चाहिये के नागरिकों से इतना अधिक लगान या 
कर (टेक्स ) आदि न छे कि वे धनोत्यादन के काये मे निराश 
हो जायें। क्‍यांके ऐसे आदमी आवारा ओर बेकार होकर 
दुसरें। के जान-माल की रक्षा में बाघक होते हैं । 

इस आधिकार की मयोदा-क्या नागारिकों के माल की 
सुरक्षा सम्बन्धी अधिकार की कोई मयोंदा नहीं है ? क्‍या कोई 
नागरिक मनचाही सम्पात्ति उत्पन्न करके, उसका मन चाहा 
उपभोग भी कर सकता है ? हमें स्मरण रखना चाहिये कि 
हमारा प्र्येक अधिकार इसलिये है कि उसे पाकर हम अपन। 
विकास करने के साथ, समाज या राज्य के लिए अधिक उप- 
योगी हो सकें। इरा विचार से यह स्पष्ट है कि मुझे कोई माल 
या सम्पत्ति रखेने का उसी समा तक अधिकार है, जहां तक 
में उसके द्वारा अपना तथा समाज या राज्य का हित साधन 
करूं। मुझे उस दशा मे सम्पाति रखने का अधिकार नहीं 
होना वाहिये जब कि भें उसका दूसेरे नागरिकों के हित विरुद्ध 
उपयोग करूं | यदि मेरी सम्पाति से दूसरे नागारिकों में रोग, 
कुविचार, विासिती या व्यभिचार आदि का प्रचार होता है 
तो न केवरछ में उसके लिये दंड का भागी हूं वरन्‌ नागरिकता 
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के विकसित सिद्धान्तों के अनुसार यह भी विचारणीय होगा कि 
यदि उस सम्पत्ति के होते हुए में राज्य में अपने उत्तरदायित्व 
को नहीं निभा सकता तो मुझे उस “शरारत करने का साधन! 
से ही क्‍यों न वंचित कर दिया जाय । 


इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के उतने जान-माल की तो रक्षा 
अवश्य ही होनी चाहिए, जिसेस वह सुख-पूर्वक जीवन निर्वाह 
कर सके । उससे आधिक माल का वह अधिकारी माना जाय 
या न माना जाय, इसका निणेय इस बात के आधार पर होना 
चाहिये कि वह उसका उपयोग किस तरह करता है; उसके 
खच करने का ढंग समाज तथा राज्य के लिये हितकर है, या 
आहितकर | + इस सिद्धान्त के, अभी, विविध राज्यों को मान्य होने 
की सम्भावना कम है, तथापि सब के लिए यह विचारणीय 
अवश्य है । 


विदेशों में जान-माल की रक्षा--स्वदेश की भांति 
विदेशों में भी नागरिकों को अपनी जान-माल की रक्षा का 
अधिकार होता है । नागरिकों को इस बात का आश्वासन होना 
चाहिये कि राज्य के शत्र-देशों को छोड़ कर, हम चाहे जहां 
जांय, हमें हमारे इस अधिकार के उपभोग में राज्य की भरसक 
सहायता मिलेगी । सम्य राज्य जब किसी देश में अपने नाग- 
को की जान-माल की क्षति होते देखते हैं तो उस देश के 


अनालिधलन *ा पाल>ज। जा 5४ डॉ जओ 5 जाना कआनच् े 
बे ++>++ अजनल आननओ- 


+ कांग्रेस की ५००) का अस्ताव 


( ७४ ) 


अधिकारियों को समुचित चेतावनी या दंड देकर अपने गौरव- 
वर्द्धक कर्तव्य का पालन करते हैं । 

अस्तु, स्वदेश में, तथा विदेशों में नागारिकीं को अपनी 
जान-माल की रक्षा का अधिकार होना चाहिये, उनके पास 
यथेष्ट अख्र रहने चाहिये और राज्य-नियम ऐसा होना चाहिये, 
जिससे नागारिकों को अपने उक्त अधिकार के उपभोग में समु- 
चित सहायता मिले । 


“02 
कल 


तीसरा पारिच्छदे 


चाकक-- 





शरीस्स्वातंत्य 


मा थे यह मे. 


५ क्रान्तिकारी का विचार, उसकी नीयत, उसके साधन, 
और उसके उद्देश्य से होना चाहिये, ओर जब इन सब में 
सत्य विद्यमान रहता है तो उसका कार्य “सार्वजनिक पुण्य 
का कार्य” बन जाता हैं ।”' 

--टी.- मेकस्विनी 

८ बिना तुम का झत्रि हाँ कारण बतलाये, तथा न्यायालय 
में मामला चलाये, किसी को यह अधिकार नहीं हे कि 
समाज के नाम पर तुम्हें केद करे या जासूसी द्वारा तुम्हें कष्ट 


पहुंचावें । ” 
क्‍ --जोसेफ मेजीनी 
शरीर-स्वातंत्रय. का अभिप्राय--नागरिक के शरीर 
म्वातंज्य का अभिप्राय यह है ॥फि वह अपने घर में आजादी 
से रह सकता है, उसकी इच्छा या स्वीकृति बिना न कोई 


उसके घर में घुस सकता है, और न कोई उसकी तलाशी 
ही ले सकता है, जब तक कोई मैजिस्टेट इस बात की लिखित 


( 9६ ) 


सूचना न दें कि अमुक कारण से, उसके भकान के अमुक 
भाग की तलाशी ली जानी आवश्यक है | पुनः जब तक 
न्यायालय द्वारा किसी अपराध में पूर्णतः दोषी प्रमाणित न 
हो, केवल सन्देह के आधार पर कोई नागरिक नजरबन्द, 
निर्वासित या कैद नहीं किया जा सकता, एक निर्धारित 
अवधि (प्रायः चोबीस घंटे) से अधिक हृवाछात भ नहीं 
रखा जा सकता, तथा उस अन्य किसी प्रकार का कष्ट नहीं 
दिया जा सकता, उससे जमानत नहीं मांगी जा सकती, ओर 
न उसके अपनी सम्पात्ति के किसी भाग के उपभोग करन में 
कोई बाधा उपस्थित की जा सकती दे । युद्ध तथा संकद-काल 
आदि की ऐसी विशेष परिस्थिति के सिवाय, जब के मुऋद्दमा 
चलाना सवेथा असम्भव ही हो, किसी मनुष्य का खुली अद्या- 
लत के निर्णय के बिना किसी प्रकार का दंड नहीं दिया 
जाना चाहिये। 


प्रायः अनियत्रित राज्यों मं, शासकां का इशाण पाकर 
पुलिस चांहे जिस आदमी की तलाशी छेती, और पकड़-धकड़ 
करती रहती है । यह स्वेथा अनुचित कार्य हे । अपनी कार्- 
वाई के लिए समुचित आधार मिलने पर ही पुलिस को किसी 
की तलाशी लेनी या गिरफ्तारी करनी चाहिये । 


राजनैतिक अपराधी-- इस प्रसंग में राजनैतिक अपरा- 
धियों के विषय में कुछ विशेष विचार किया जाना आवश्यक 
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है । जो लोग राजा या राज्य के विरुद्ध युद्ध करते हैं, या 
पड़यंत्र रचते हैं, या जो व्यक्तिगत या सामुहिक रूप से कानुन- 
भंग करते हैं या राज्य को पलटन का यज्ञ करते हैं, व राज- 
नतिक अपराधी कहे जाते हैं। ये प्रायः अपने तुच्छ स्वार्थो 
की पूर्ति के लिए नहीं, वरन्‌ दश-भाक्ते के भावों से प्रेरित 
हो कर ही उक्त कार्यों मं भाग लेते हैं। इनका मार्ग अनु- 
चित या त्रुटि-युक्त हो सकता है, पर इनके उद्देश्य उच्च होने 
में सन्देह नहीं हे। इसलिये कुछ विचारशाल राज्य यह 
समझते हैं कि जिस देश में राजनेतिक अपराधियों की संख्या 
जितनी अधिक होगी, उतनी ही उसकी शासन-पद्ध।ति आविक 
दूषित होगी। जब वे राजनातिक अपराधों की वृद्धि होते 
देखते हैं तो वे अपराधियों को दंड देने की अपेक्षा अपने शासन- 
यंत्र को ठीक करना ओर उसे अधिकाधिक लछोकमत के अनु- 
सार बनाना अच्छा मानते हैं । इसी विचार से कुछ उन्नत राज्य 
अपने राजनतिक बन्दियों को छोड़ते जाते हैं। वे राजनेतिक 
अपराध मे गिरफ्तारी भी बहुत कम करते हैं। (जब कि 
उनका शासन-कार्य नागारिकों के मतानुकूल होता है, तो 
गिरफ्तारी का प्रसंग ही कम आता है |) उनका आदर्श यह 
है कि राजनीतिक केदी एक भी न रहे | इसका अभिप्राय 
कोई यह न समझे कि वे उनसे चोर, दगाबाज़ आदि का-सा 
व्यवहार करते हैं, और उनकी गणना वैसा अपराध करने वालों 
में करके, केवल सरकारी कागजों में राजनीतिक अपराधियों 
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की संख्या नहीं के बराबर रखना चाहते हैं | ऐसा करना तो 
संसार को, तथा स्वयं अपने आपके धोखा देना है । 

सभी उन्नत राज्यों में राजनैतिक केंदियों के सुख-स्वास्थ 
साधधा ओर शान्ति आदि का विचार, अन्य अपराधियों की 
अपेक्षा कहीं अधिक होता है । 

ग़ररे-स्वातत्य की रक्षा--अपना शरीर स्वतंत्र बनाये 
रखने के लिए नागरिकों को ऐसे स्वत्व प्राप्त होने चाहिये, 
जनके द्वारा व शासकी से भी, जब कभी वे निरंकुश हों, 
अपनी रक्षा कर सकें | उद्ाहरणार्थ, इंगलंड में सन्‌ १६७९ 
ई. का 'हेबियस कौरपस ऐक्ट '२६ (प&9७७४ (१०एप8 20) 
वहां के नागारिकों की स्वतंत्रता की रक्षा कर रहा है। जब से 
यह कानून बना है, वह देश वास्तव में स्वाधीनता-प्रेमी होने 
का गब कर सकता है। इसमें वहां के न्यायाभीशें का भी 
बड़ा भाग है, वे उक्त कानुन की आलोचना ओर व्याख्या 





» इसस उन लोगा क, शारोरिक स्वाधीनता की रक्षा की जाती है 
जिन पर के।३ अपराध ((7+7)9) करने का अभियेग लगाया गया हो। 
यदि विना वारंट के कोई मनुष्य गिरफ्तार कर लिया जाय तो उसे इस 
एक्ट के अनुसार शीघ्र ही छुटकारा पाने का अधिकार हैं। यदि वह 
वारंट द्वारा किसी अपराध करन के अभियोग पर पकड़ा गया ह तो 
साधारण अपराध क मामले में वद्द जमानत पर छोड़ दिया जाता है; थार 
अपराध षड़ा हुआ तो उसके शीघ्र विचार किय जाने की व्यवस्था 
की जाती दें । 

- सुपाश्वंदासागुप्त 
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चर 


बहुत उदारता से करते रहे हैँ | यदि किसी स्वेच्छाचारी 
अधिकारी ने-चांहे वह कितना ही बड़ा क्‍यों न हुआ हो- 
कभी उसकी अवहेलना कर नागारिकों के अधिकार में बाधा 
डाली है, तो उसे अपने किये का फल भोगना पड़ा है । 

वास्तव में, ऐसी व्यवस्था प्रत्येक देंश में होनी चाहिये, 
जहां कहीं यह नहीं होती, जहां दमनकारी रेग्यूलेशन या 
आर्डिनेंस:* आदि के बल पर राज्य प्रबन्ध संचालित होता हैं, 
वहां नागरिकों का शरीर स्वातंत्र्य प्रायः कुछ भी नहीं होता । 
विशेष अवसर के लिए, राज्य के हाथ में कुछ विशेष अधिकार 
रह सकते हैं, परन्तु उनका प्रयोग अत्यन्त आवश्यक होने 
पर, बहुत ही परिमित काल के लिए होना चाहिये | इस बात 
का यथेष्ट ध्यान रखा जाना चाहिये कि किसी नागरिक के 
शरीर स्वातंत्य पर आवश्यकृता से अधिक लेशमात्र भी तथा 
क्षण भर॒के लिए भी प्रहार न हो | इस विषय में पूण साव- 
धानी रखी जाने पर ही नागरिकों का शरीर स्वातंत्य सुरक्षित 
रह सकता है । 


जज 








> ऐसा कानून, जो नार्गारेकों को सम्मति छे बिना ही, शासक $छ 
समय के लिये जारी करे । 


चोधा पारिच्छेद 


अ्कन्क 





विचार ओर भाषण स्वातन्त्रय 


निकल इ> | ७ ७ क के के ७ कं ५ लबबप 





की ननीनानन लत 


४८८ आदर्श राजनीति इडंके की चोट इस बात की घोषणा 
करती है कि प्रत्येक मनुष्य को स्वाधीवता-पूर्वक्क अपने विचार 
ग्रकाशित करने का अधिकार € ! जबानबन्दा की वह सख्त 
विरोधी हैं| भाषण स्वातन्ज्य और समाचार पत्रों की स्वतन्त्रता 
की वह बर्ड़ी पृष्ट पोषक है ।'' 

--वबुद़ो विछूसन 

मनुप्य के सामाजिक प्रार्णी हाने स, उसको स्वभावत: अपने 

विचार दूसरा के प्रति प्रकट करने तथा दूसरें के विचार 
जानने की इच्छा होती है । 

विचार-विनिमय--एक आदमी अपना कार्य-व्यवहार खास 
ढंग से करता ६, वह अच्छा नहीं होता, दूसरा उसके विषय 
में अपना विचार प्रकट करता है, इससे उसे अपनी भूल 
माल्म होती है, ओर वह अपनी पद्धति या शैली में पावितैन 
करता है। आवश्यक सुथार हो जाता है; उन्नाति का मार्ग 
प्रशस्त हो जाता है | इस प्रकार समाज के व्यवहार में समय 
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समय पर अनेक परितंन या सुधार होते रहने से वह उन्नत- 
शील रहता है | इससे विचार--विनिमय की उपयोगिता स्पष्ट है । 


विचार-स्वातन्त्य को आवश्यकृता-विचार-विनिमय उसी 
दशा मं, विशेष आवश्यक और उपयोगी है । जब 
लोगों के विचार एक ही प्रकार के न हों, वे रुढ़ियोँ के दास 
या छकीर के फ.र ही न हों, उनमें कुछ मित्रता या प्थकता 
४ | छोगों मे स्वतम्त्र रूप से सोचने विचारने की शक्ति हो, 
ओर उनके इस शक्ति के उपयोग में कोई बाधायें न हों। जिस 
प्रकार प्रकृति भे विविधता और विभिन्नता होती है, मनुष्यों की 
भावनाएं, अनुभव ओर विचार भी म्वभावतः तरह तरह के 
होते हैं और प्रकृति की भांति इनकी प्रवृत्ति परिवर्तन की रहती 
है, परन्तु कहीं कहीं इनमें कृत्रिम बांध लगा दिये जाते हैं । जेसे 
बहता हुआ जल स्वच्छ रहता है और रुका रहने पर वह सड़ 
जाता है, उसी तरह जब मानवी विचारों के प्राकृतिक प्रवाह 
को समाज या राज्य की सत्ता द्वारा रोक कर रखा जाता है 
तो उन विचारों में अस्वच्छतत ओर विकार उत्तन्न हो जाता 
है । मनुध्य चेतनता के भाव को खोने लगते हैं, और जड़ 
यंत्रों की भांति कार्य करने लगते हैं| इससे समाज और राज्य 
का अत्यन्त दास होता हे, उनकी जीवन-शक्ति विलुप्त हो 
जाती है । इसलिए समाजों ओर राज्य के लिए, उनके व्यक्तियों 
की विचार स्वतन्त्रता अत्यन्त आवश्यक है। 
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विचार-स्वातन्त्य का क्षेत्र-मनुप्य के सत्र का उसके 
विचारों के ही परिणाम होते हैं । यह सम्नव है कि हमारे कुछ 
कुछ विचार सूक्ष्म जगत्‌ में ही रह जायें, स्थूल रूप न धारण 
करें। अर्थात्‌ का में पारिगत न हों, परन्तु इम जितने कार्य 
करत हैं, पहले उनकी कल्पना करते हैं, उनका चित्र हमोरे 
मन पर खिंचता है । इस प्रकार विवार-स्वातन्थ्य का सम्बन्ध 
हमारे सब प्रकार के काये। से है, वे चाहे आर्थिक, सामाजिक, 
धार्मिक, राजनैतिक, या अन्य किसी भी अणी के अम्तगत 
क्या न ही । 

हम अपने विचार दो प्रकार से प्रकट करते हैं--(क) 
भाषण या वार्जलाप द्वारा, और, (ख)--लिखकर अथांत 
लेखन द्वारा । इस पारिच्छेद में नागारकों के भाषण सम्बन्धी 
अधिकार का विचार किया जायगा। लेखनी-स्वातन्त्य का 
विवेचन पाौछे होगा । 

भाषण-स्वातन्दय--इसका आमभैेप्राय--मनुष्यों की यह 
विचार विनिमय करने की शक्ति क्रमशः बढ़ती रहनी चाहिये; 
इसके लिये उन्हें परस्पर में मिलकर वातौलाप करने, भाषण 
देने और सुनने की सुविधायें होनी आवश्यक हैं | इसमें यथा- 
सम्भव कोई रुकावट न होनी चाहिये । अथौत्‌ नागरिकों को 
भाषण स्वातंत्य का अधिकार रहना चाहिये |--उन्हें सवे 
साधारण के सम्बन्ध में, अथवा व्यक्ति विशेष के सम्बन्ध में 
ऐसी बातें करने का अधिकार होना चाहिये, जिनकी सावेजानिक 
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उपयोगिता हो । नागरिक अपना मत स्वतंत्र रूप से प्रकट 
करे । हां, यदि उनका मत अम-प्रचारक, अपमानकारक, या 
र|जद्रोहात्मक हो तो उसका आवश्यकतानुसार संशोधन [किया 
जाय । और यादे कोई व्यक्ति जान बूझकर किसी व्यक्ति 
विशेष या समाज या राज्य के सम्बन्ध म॑ अनुचित विचार 
प्रऊूट करे तो उसके विरुद्ध कानूनी कार्रवाई की जा सकती है । 
परन्तु इस सम्बन्ध में भी यह विचार रखा जाना आवश्यक है 
+ि जब वक्ता के शब्द इस प्रकार के हों और ऐसी पारिध्थिति 
मे कहे गये हों कि उनसे तत्कारू कोई स्पष्ट हानि होती हो, 
तभी वह दोषी माना जाय; अथोत्‌ कोई व्यक्ति ऐसे भाषण के 
लिये दोषी न माना जाना चाहिये, जिससे बहुत समय पश्चात्‌ 
हाने होने की केवऊ आशंका हो । 

समाज और भाषण-स्वातन्त्य--नागरिकों की सामा- 
जिक स्वतंत्रता का विवेचन अन्यत्र किया गया है, उसमें बत- 
छाया गया हैं कि जहां तक नागरिकों के व्यवहार का उनके 
व्यक्तिगत जीवन से सम्बन्ध है, उसमें समाज की ओर से कोई 
हस्तक्षप न होना चाहिये, उन्हें पूर्ण स्वतंत्र रहना चाहिये । 
व्यावहारिक स्वतंत्रता का आधार मानासेक स्वतंत्रता या विचार 
स्‍्वातंत्य है । जो आदमी स्वतंत्र चिन्तन नहीं करते, या नहीं 
कर पाते, उनके व्यवहार मे स्वतंत्रता का आभास नहीं मिलता । 
वे उन्नति नहीं कर पाते। इसलिये समाज को उनके तथा अपने 


लक 


कल्याण के लिये भाषण-स्वातंत्य की रक्षा करनी चाहिये। 
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अन्यथा आदमियों में खुशामद, चापढसी, मकारी, लक-छेप 
कर बांते करना, कायरता आदी दुर्गुणों की वृद्धि होगी आर 
साम।जिक जीवन बहुत दूषित हो जाथगा । 

बहुधा समाजों में थोड़े बहुत अन्ध विश्वास प्रचछित होते 
हैं। सर्व साधारण उन्हें बिना बुद्धि या तक॑ की कसीटी पर 
कसे मानते चले जाते €। थ विश्वास कभी कुछ उपयोगी होते 
हैं और कभी अनुपयोगी या हानिकर । इनसे समाज का काम 
चलता है। और शाघारण आदमियों को इनकी जांच करने या 
इनके विरोध करने का विचार ही नहीं होता । अब यदि कोई 
विवेकवान व्यक्ति इनकी आलोचना करने का साहस करता ह, 
तो समाज यह सोचता है, कि इससे सामाजिक जअशान्ति या 
कुव्यवस्था होगी, बहुमत क्षुठ्ध हो जायगा । इसलिये वह उस 
व्यक्ति को भाषण-स्वातंत्य के अधिकार का उपयोग नहीं करने 
देता | परन्तु इतिहास बतछाता है क्री मिन्न भिन्न देशों में 
समय समय पर ऐसे अनेक प्रसंग उपस्थित हुए हैं जब क्रि 
समाज गलत रास्ते पर जा रहा था, बहमत गछलती पर था, 
किसी प्रतिभाशाली व्याक्ति का शुभागमन हुआ, उसने समाज 
की उसकी गलती से सावधान करने का प्रयत्न किया, समाज 
ने उसका दमन किया, उसे विविध कष्ट दिये ओर कभी कभी 
तो उसके प्राण ही ले डाले। उस व्यक्ति के त्याग, कष्टों और 
बलिदान को देखकर अन्य अनेक व्यक्तियों में सच्ची बात 
कहने का साहस हुआ और उन्होंने निर्भाकता पूर्वक समाज के 
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सम्मुब उस विषय की स्वतंत्र विवेचना की, सत्ताथारयों के 
विरोध तथा उनके द्वारा दिये जाने वाले कष्टों का स्वागत 
किया । अन्ततः समाज को अपनी भूल माढूम हुई, और 
जिन व्यक्तियां पर पहले उसने नाना प्रकार के अत्याचार किये 
भ्रे, उनको अपना पथ-प्रदशक मानकर उसके प्राति (कर्भी कभी 
मरने बाद ) अपनी श्रद्धांजालि अर्पित की । 

इससे स्पष्ट ह कि कोई समाज अपने को पूण ज्ञानवान 
नहीं कह सकता । गलतियाँ सब से होती हैं, और हो सकती 
हैं। इसलिये जो आदमी हमारे कार्यों या व्यवहारों की 
आलोचना करते हैं, उनको हमें ख्वाहमस्याह अपना शत्रु न 
समझ लेना चाहिये। हमे उनके कथन पर शान्ति पूवक विचार 
करते हुए आत्म-निर्रक्षण करना चाहिये, और आवश्यकता- 
नुसार उनके विचारों से छाभम उठाना चाहिये, अपनी गलतियां 
का सुधारना चाहिये | तभी हमारी उन्नाति आर विकास का 
का मार्ग प्रशस्त बना रह सकता है। निदान, समाज को 
चाहिये के वह व्यक्तियों को भाषण-स्वातन्व्य का सम्यग्‌ 
उपयोग करने दे, उसमें किसी प्रकार की बाधा उपास्थित 
नकरे | 

अब हम राज्य के विषय में विचार करते हैं । 

राज्य ओर भाषण स्वातंत्रयता--उन्नत राज्य अब 
धार्मिक ओर सामाजिक विषयों में नागारिकों के भाषण-स्वातंत्य 
अधिकार को कहां तक मान्य करने टढगे हैं; इस विषय में 
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अन्यत्र कहा गया है। निस्सन्देह वे उस क्षेत्र में बहुत कुछ 
उदार बनते हुए दिखाई पड़ते हें | परन्तु राजनेति फे विषयों मे 
उनकी धारणा प्रायः यह है कि तत्काडीन व्यवस्था का विरोध 
करना नियम विरुद्ध है और उसका दमन किया जाना चाहिये। 

यही कारण है कि किसी किसी देश भें बहुत से अमांगे 
ऐसे होते हैं, जिनकी विचारशक्ति से देश को कुछ छाभ नहीं 
पहुंचने दिया जाता । ये नजरबन्द, निर्वासित, या जेलें में केद 
राजनतिक अपराधी होते € । ये गृगे न होने पर भी, सरकारी 
आज्ञा के कारण, अपनी जयञ्नान पर ताझा छगाये रहते हे, 
और देश के अन्य निवासियों से विचार-विनिमय नहीं 
कर सकते इसके अतिरिक्त किसी किसी पराधीन दे 
तो, जिस आदमी के बारे मे सरकार की कुछ संदेह होता हैं, 
उसका भाषग जब चाहे बन्द किया जा सकता है, या उससे 
भाषण देने के लिये सरकारी अजनुभति लेना अनिवाय कर 
दिया जाता है। कभी कभी आर्डिनंस (अस्थायी कानून ) जारी 
करके नगर या प्रान्त भर के नागरिकी की सभा करने के 
अधिकार से वंचित कर दिया जाता है| सार्वजनिक सभाओं 
में खुफिया पुलिस की उपस्थिति भी बहुधा वक्ताओं के कार्य 
में विन्न उत्तन्न करन वाली हाती है। 

इस कथन की साथकता समझने के लिये हमे जान 
लेना चाहिये कि जब आदमियों को खुलेआम अपने विचार 
प्रकट करने से रोका जाता है, तो वे प्रायः चोरी स, छुक-छिप 
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कर, जहां-तहां बाते करने लगते हैं | उनमे निर्भाकता नहीं 
रहती । वे कायर हो जाते हैं । और, जो आदमी छुक-छिप 
कर भी बाते करने का अवसर नहीं पाते, उनकी विचार प्रकट 
करने की शक्ति का उपयोग न होने से, वेकार पड़े रहने से, 
उसका क्रमशः हास हो जाना स्वाभात्रिक € | फिर, उनकी 
स्वतंत्र रूप से विचार करने की शक्ति ही न रहेगी। और, 
जो आदमी कुछ सोच विवार नहीं कर सकत, जो यंत्र की 
भांति कुछ साधारण क्रियायें करते हैं, वे अपने नागारके 
कतेव्यों का पालन नहीं कर सकते । 

यह तो नागरिकों की दष्टे से बात हुई | परन्तु राज्य 
की दृष्टि से भी हानि कम नहीं है । माषग-प्वातंज्य के अभाव 
में राज्य के स्वरूप ओर कार्यों की यथेष्ट आलोचना नहीं 
होती । जहां तहां उसकी झूठी प्रशंता होने लगती है । आदमी 
उसके गुण-दोष, दिखाने से डरते हैं, ओर जो नागरिक देोप 
दिखाते भी हैं, वे अश्पष्ट--गोलठमोल--भाषा का व्यवहार करते हैं। 
और राज्य को अपनी त्रुटियाँ स्पष्ट रूप से जानने का अवसर 
न मिलने से वह देश-कालानुसार अपना सम्यगू संशोधन नहीं 
कर सकता । वह उन्नतशीलछ नहीं रहता और क्रमशः ह्वास को 
प्राप्त होता है । 


इसके अतिरिक्त एक बात ओर है। हम ऊपर कह चुके 
हैं कि लोगों को खुलेआम भाषण न देने की अनुमति न रहने की 


, 


दशा मे वे हक-छिप कर अपने विचारों का प्रचार करने लगते 
हैं । इस पर यथाशक्ति नियंत्रण करने के लिये राज्य को 
गुप्तचर-विभाग की विशाल और भयंकर योजना करनी पड़ती 
है । नागार्कि भले ही यह न समझ सके क्री अमुक्त व्यक्ति 
गुप्तचर है, या नहीं, परन्तु गुप्ततरर विभाग के अस्तिल से 
वह बहुत समय तक अनभिेज्ञ नहीं रहते। फिर वह बहुधा 
आशंकित रहने छूगते हैं, ओर सामाजिक या व्यक्तिगत विषयों 
की बातचीत में भी उन्हें गय का भूत दिखायी दने लगता 
है । पारस्पारकि विधास और प्रेम घट जाता है। और समस्त 
बातावरण अत्यन्त दृषित हो जाता है | इस तरह नागरिके 
में बन्धु-भाव का ह्वास होकर शत्र-भाव की वृद्धि होना किसी 
भी राज्य के लिये हितकर नहीं हो सकता । 

रुकावर्टों से हानि-ऐसी दशा में जा नागरिक सार्वजनिक 
हित के लिये अपना विचार-पूर्ण मत प्रकाशित नहीं कर सकत, 
वे समाज और राज्य को अपने अनुभव का छाम नहीं 
पहुंचा सकते | इस विचार से, बड़े बड़े राजनीतिज्ञों की 
यह सम्मति है, कि नागरिका को व्यक्तिगत एवं सामुहिक रूप 
से, अपना मत प्रकाशित करने की स्वतंत्रता होनी चाहिये । 
वह चाहे राजा के वतमान प्रबन्ध की अपूर्ण या दोषी बतलावे 
या उसके संशोधन अथवा रद्द किये जाने के विषय म॑ भाषण 
दे | उनके मत-प्रकाशन भें किसी प्रकार की बाधा उपस्थित 
न की जानी चाहिये। 
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राज्य के लिये विद्ारशीय-राज्य को विचार करना 
चाहिये कि यद्धि कोई व्यक्ति उसके विरुद्ध आन्दोलन करता है, 
जोर उसका ग्रभाव सर्वेसाधारण पर खासा पड़ता है, अथवा बहुत 
से नागरिक उसका साथ दने को तेयार हो जाते हैं, तो इस 
दशा में राज्य के कार्य-व्यवहार में कोई विशेष दोष होगा। 
क्योंकि साधारणतः आदमियों का यह स्वभाव होता है कि वे 
शांति और सुव्यवस्था के प्रेमी होते हैं, ओर जब तक कोई 
विशेष कारण विद्यमान न हो कुब्यवस्था या उलट फेर करने 
वाले आन्दोलन म॑ योग देना नहीं चाहते । 

राज्य के चाडिये कि छोकमत के अनुसार काय करने वाले 
सवे साथारण की वस्तु स्थिति से ऐसा पारोचित रखे कि उन 
पर किसी व्यक्ति की मिथ्या और अ्रम-प्रचारक बातों का विशेष 
प्रमाव न पड़ सके । राज्य के विशाल-मवन का आधार इतना 
टृढ़ होना चाहिये कि किसी के छोटे-मोटे प्रहार से उसके 
गिरने की आशंका न हो; वह बाढू की भीत की तरह निबेल 
ओर नाजुक न होना चाहिये । जिसे हरदम आलोचना रूपी 
हवा के झोंके का भी डर रहे । 

कुछ के लिए सब का आधिकार छाना जाना अनुचित 
है---भाषण-स्वातन्व्य के विरोधी कभी कभी कह देंते हैं 
कि कुछ आदमी स्वभाव से उद्दंड और शरारती होते हैं, उन्हें 
अपनी शक्ति का दुरुपयोग न करने देने के लिये समाज में 
शक्ति और सुव्यवस्था बनाये रखने के लिये, सार्वजानिक भाषण 
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पर कुछ प्रतिबन्ध रखना आवश्यक है । इस विषय में विचार 
यह करना चाहिये कि ऐसे उद्दंड और शरारती आदमी सदैव 
इने-गिने ही ो सकते हैं | इनका सुधार और नियेत्रण करना 
कोई असाध्य कार्य नहीं, विशेषतया जब कि राज्य सुसंगठित 
हो और उसे लोकमत की महान्‌ शक्ति और योग्यता प्राप्त हो। 
अस्तु, उन लोगों के लिये समुतित व्यवस्था की जानी चाहिये, 
न कि उनके भय से स्वेसाधारण की ऐसे अधिकार से बंचित 
किया जाय, जिस पर उनका बहुत-सा विकास और उच्नति 
निभर है। यदि कोई राज्य इस विषय में टीक विचार न कर 
सर्वेसाधारण के भाषण-स्वातन्ञ्य में बन्धन रुगाता है तो वह 
गोण रूप से यह सूचित करता है ककि वह उन थोड़े से ब्य- 
क्तियों का दमन करने में असमर्थ है । अतः वह अपनी ननिर्ब- 
लता का स्वयं परिचय देता है, ओर यह उसके लिये अनिष्ट- 
कारी है । 

युद्ध-विरोधी भाषण--अब यह विचार करना है फ्के 
क्या युद्ध आदि संकट की 'श्थिति में भी नागरिकों को भाषण- 
स्वातंत्य रहना चाहिये ? जब कोई राज्य दूसरे से युद्ध करना 
चाहे तो क्या सब नागरिकों को उसका समथन ही करना 
चाहिये : क्या किसी नागरिक को उसका विरोध करने की 
अनुमाते न होनी चाहिये ? इस प्रश्न पर भिन्न-भिन्न लेखकों ने 
प्थक्‌-एथक्‌ ओर सविस्तर विचार किया है । परन्तु नागरिकता 
के विकासित सिद्धान्तों के अनुसार, संक्षप में यही कहा जा 
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सकता है कि यद्यपि प्रायः राज्यों की युद्ध लिप्सा बढ़ी हुई है, 
और वे बहुधा इस विषय में नागारिकों के अधिकारों को नियं- 
त्रित कर देते हैं; परन्तु आदर्श की दृष्टि से नागरिकों को 
स्वतंत्रता रहनी चाहिये । यदि वे युद्ध की डाचित समझ तो उस 
का समथन करें, ओर यदि उसे अनुचित समंझ तो उसका 
विरोध करें | किसी राज्य को अपने नागारिकों के मत की 
अवहेलना करके मनमाना काय न करना चाहिये। युद्ध 
जैसे कार्य में नागारिकों के सहयोग की अत्यन्त ही आवश्यकता 
होती है, यदि बहुमत उसके विरुद्ध हो तो ऐसा काये कदापि 
न करना चाहिये | अगर नागरिकों की खासी संख्या भी युद्ध 
का विरोध करने वाली है तो सरकार की नीति संदिग्ध ही 
कही जायगी, उसे उस पर पुनः ओर यथ्रेष्ट विचार करना 
चाहिये | और नागारिकों को युद्ध की आवश्यकता और उप- 
योगिता समझाकर बहुमत अपन पक्ष में करना चाहिये । 
जिस दशा में इनेगिने व्यक्ति ही युद्ध का विरोध करने वाले 
हों, ओर अन्य सब उसे न्यायाकूल समझते हों तो, सरकार 
को थोड़े से व्यक्तियों की युद्ध विरोधी भाषणों से भयभीत 
होने का, या उनंस अपनी सफलता में सन्देह करने का कोई 
कारण नहीं है । निदान युद्ध कोई ऐसा विषय नहीं है, जिस 
म॑ नागरिकों की भाषण-स्वतंत्रता नियंत्रित की जाय । 
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विशेष परिस्थिति का वियार--करमी कभी किसी 
विशेष राज्य के लिये कोई विशेष पशिश्थिति भी हो सकती हे। 
राज्य समझता है कि उसके नागरिक काफी विचारवान नहीं 
हैं । (इससे उस समय उसकी त्रुटि का प्रमाण मिछता हैं, 
ओर उसे इसकी यथासम्भव शीघ्र दूर करना चाहिये।) झत्र 
से आत्म-रक्षा करना आवश्यक है, ओर इसकी उपयोगिदा 
तथा इसमें होने वाले खर्च का औचित्य वह पूण रूप से प्रकट 
नहीं कर सका | उसे भय है कि युद्ध विरोधी मनुप्य अपने 
भाषणों से सवेसाधारण को अपने पक्ष में करेगे आर युद्ध 
के लिये यथेष्ट शक्ति और साधन न रहेंगे | ऐसी विशेष दशा 
में, संकटापन्न अवस्था में, याद्रि राज्य कुछ समय के लिये 
नागरिकों की भाषण-स्वतंत्रता को नियेत्रित करे तो उसका 
कार्य आपाप्तेजनक नहीं कहा जा सकता । स्मरण रहे यह 
केबरू अपवाद के रूप में है | यह आदश नहीं है। विशेष 
संकट के निवारण होते ही राज्य को नागरिकों के भावण- 
स्वातंत्य-अधिकार को मान्य करलना चाहिये । 

भाषण स्वातन्त्रय की रक्षा आवश्यक हे--जेसा क्र 
पहले बताया जा चुका हैं, राज्य का कर्तव्य है कि नागरिकों के 
विकास ओर उन्नति में सहायक हो । उनमे ज्ञान का प्रचार 
करे । विविध शिक्षा-संस्थायें स्थापित करे । इस काये में सार्व- 
जनिक भाषणों से बड़ी सहायता मिलती है। लोगों को बड़े 
बड़े सुधारकों, विद्वानों ओर प्रातिमाशाली नेताओं के विचार 
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जानने को भिलते हैं। ऐसे उपयोगी साधन की अवहेलना 
करना, उसके उतयोग में बाघा डाठना क्रिसी भी विवेकशील 
राज्य को शोभा नहीं दे सकता । इससे तो यथासम्भव्र प्रोत्सा- 
हन मिलना चाहिये । 

नागरिकों में एक दूसरे के विचार जानन को, भाषण 
सुनने की इच्छा प्रक्लतिंदत्त हैं । इसे दमन करना बहते हुए 
पानी के प्रवाह को रोकने का प्रयल करना होता है। प्रवाह 
रुकेगा नहीं, हां यह अवश्य होगा कि वह इधर-उधर को 
अपना रास्ता बनाले, अथवा कृत्रिम बांवों को तोड़-फोड़ डाले | 
इसी प्रकार जब छोगों को खुले आम, साबंजानिक भाषणों से 
दूसरे के विचार माठ्म नहीं होते तो उनकी उत्सुकता और 
भी बढ़ जाती ४ । वह छुक-छिय कर-येन-केन प्रकारेण--उन्हें 
जानने का प्रयत्न किया करते €। ओर, क्योंकि इस रीति से 
इन्हें जो विचार मिलते हैं, वे सीधे रास्ते न आकर कभी कर्मी 
बड़े चक्करदार रास्ते से आंत हैं | इन विचारों में बहुत मिला- 
वट हो जाती है | फिर सुनने वालों को इनकी अपूणता का 
तो संदेव ही संदेह रहता है, वरन्‌ वे अपनी अपनी कल्पना के 
आधार पर इनकी पूर्ति करने छगते हैं । इससे बहुत से झूंठे 
और अम-पूर्ण विचारों का प्रचार हो जाता है । शुद्ध ज्ञान का 
लोप होने लगता है। अतः नागरिकों एवं राज्य दोनों की दृष्टि 
से भाषण-स्वातंत्र्य की रक्षा की जानी चाहिये । 





पांचवा पारिच्छेद 


लेखन ओर प्रकाशन का अधिकार 





“किसी नतिक पिद्धान्व का यह कहकर खंडन नहीं किया 
जा सकता कि लापरबाह लोग इसका दुरुपयोग करते हें 
अथवा यह कहकर ॥के याद अमुक सभा में या अमुक्त स्थिति 
म इसका सुल्दमख॒ल्ला प्रचार क्रिया जायगा तो ह्वानि की 
सम्भावना है । ” 


--डाक्टर मरे 


लेखन-काये--पिछले पारच्छेद मे नागरिकों के भाषण- 
म्वातंत्य का विवेचन हो चुका है | किसी मनुप्य के व्याख्यान 
से उस समय के, तथा पास रहने वाले व्यक्ति ही छाभ उठा 
सकते हैं । परन्तु लेखन-शक्ति से आदमी दूर दूर रहने वाली 
( समकालीन ) जनता को ही नहीं, वरन्‌ भविष्य में आने वाली 
पीढ़ियों को भी अपने अनुभवों से परिचित कर सकता है। 
इस प्रकार, किसी समय तक एक काम में जितनी उन्नति हो 
चुकती है, उसके बाद उसके आगे का काम किया जा 
सकता है। लेखन-कला की बदौलत आने वाली पीढ़ियां 
अपने पूर्वजां के अनुभव से लाभ उठाती हैं और उन्हें अपने 
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कार्मो की हर बार उस काम की प्राथमिक अवस्था से आरम्भ 
नहीं करना पड़ता । 

प्रकाशन का महत्व--लिखेन की विद्या के साथ प्रका- 
शन-कला ने सहयोग करके तो मानवी उन्नति की गति और 
भी बढ़ादी है । साहित्य अब पहिले की अपेक्षा कितना सुरूभ 
और सस्ता हो गया हैं, इसे प्रत्यक पाठक जानता है । यद्यपि 
कहीं कहीं बहुत सस्ता होने के कारण इसके महत्व घटने 
के भी उदाहरण मिल सकते हैं, तथापि इसमें सन्देह नहीं, 
कि आज कल प्रत्यक देश में जनता की जाग्ृति और प्रगति 
में वहां प्रकाशित होने वाली पुस्तकों, तथा पत्र-पात्रेकाओं का 
बड़ा भाग होता है । ये पाठकों को बाहरी दुनिया का पारिचय 
डेती हैं, प्रतिदिन होने वाढी विविध सामाजिक, धार्मिक या 
राजनेतिक घटनाओं का ज्ञान कराती हैं, तथा उनके सम्बन्ध 
में समयोपयोगी आलोचना करके उपयुक्त लछोकमत तैयार 
करती हैं । 

स्वातंतद्रय अपहरण करने से हाने--पिछले पारिच्छेद 
में यह बताया जा चुका है कि नागारिकों के भाषण-स्वातंत््य 
को अपहरण करने से क्या क्या हानियां होती हैं। वे ही 
बातें बहुत कुछ लेखन ओर प्रकाशन-स्वातंत्य को अपहरण 
करने के सम्बन्ध में भी लागू होती हैं । 

शिक्षित व्यक्तियों में अपने विचार लेखबद्ध करके प्रका- 
शित कराने तथा दूसरों के, अन्थों, या पत्र-पात्रिकाओं आदि 





(९६ ) 


में प्रकाशित विचारों की पढ़ने की स्वामाविक उत्सुकता होती 

इसलिये लेखन या प्रकाशन में बाधा उपस्थित कर 
वहुत अनुचित है । नागरिकों के विचारों को प्रकट होने का 
अधिक से अधिक अवसर मिलना चाहिये। लेख, पुस्तक 
और अखबार एक स्थान से दूसरे स्थान भेजने का काम 
डाकखानों द्वारा, और सम्वाद आदि भेजने का काम डाक, या 
टेलीफोन, तार द्वारा होता हे | इससे बहुघ्रा नागरिकों के 
लेखन ओरे प्रकाशन को “'सेन्सर काने! अथात्‌ छान-बीन के 
लिये इन संस्थाओं पर नियंत्रण रखा जाता है । इसलिये नाग- 
रिकीं की इन संस्था-सम्बन्धी नियमों के विषय में संतर्क रहने 
की आवश्यकता ४8 । 

जो अखबार या पुस्तक खुलमखुलछा नहीं पढ़े जा 
सकते, उन्हें लुक-छिपकर पढ़ने के लिये प्रवृत्ति हुआ 
करती है, यह भनुप्य का स्वभाव हे। सरकार अपनी 
दमन-नीति से इसे रोकने का यत्न कर तो इसमे उसे कुछ 
समय के लिय भले ही सफलता मारूम हों, पर स्थायी लाभ 
होने की सम्भावना बहुत कम होती है। इसके अतिरिक्त 
दमन-नीति से प्रजा में असन्तोष बढ़ता है, और यह राज्य के 
लिये अन्ततः अच्छा नहीं होता । निदान, जिस तरह एऐजिन 
के बॉयलर (307०79) से निकलने वाली भाफ के बाहर आनि 
के लिये “सेफ्टी वाल्वर ' (७४०४४ ५४]५० ) की आवश्यकता 
होती है, और उसके बन्द कर देने से बॉयलर के टूटने-फूटने 
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की जोख्म उठानी पड़ती है, इसी प्रकार जो सरकार जनता 
के विचार-विनिमय को रोकती है, वह समाज-यंत्र को बिगा- 
डने और उसंस विद्वोह्त्मक शक्तियों की बढ़ाने का उत्तर- 
दायित्व स्वयं अपने ऊपर लेती है। क्‍या वर्तमान सरकारें इस 
तत्व का गम्भीरता से विचार करके, अपने कृतव्य का उचित 
पाउन करेंगी ! 

लेखन और प्रकाशन सम्बन्धी-आधिकारों की मर्यादा- 
इस प्रसंग में यह स्मरण रखना होगा कि नागरिकों के 
अन्य अधिकारों की भांति उनके इस अधिकार की भी मयीदा 
रहनी चाहिये । उनका स्वच्छन्द व्यवहार लेख आदि छपाकर 
अपने नागरिक बन्धुओं के विचारों को कल्ढापित करना, किसी 
की व्यथ निनन्‍्दा या अपमान करना, अथवा साम्प्रदायिक 
विद्वेप फेछाना--कदापि उचित नहीं है। धार्मिक, सामाजिक 
या राजनेतिक, किसी भी प्रकार का विषय हो, उस पर छेख 
आदि असत्य, या अनुचित शैली के न होंने चाहिये। जब जब 
नागरिक इस सम्बन्ध में अपनी शक्तियों का दुरुपयोग करते 
माढ्म पड़े, राज्य उसमें निष्पक्ष होकर समुचित हस्तक्षेप करे। 

स्वतंत्र न्यायालयों द्वारा नागरिकों के छेखन और प्रकाशन 
सम्बन्धी अधिकारों की ऐसी मर्यादा बनी रहनी चाहिये जिससे 
नागरिक अपनी इन शक्तियों का समुचित उपयोग और 
विकास कर सके, नागरिक जीवन उन्नत होता रहे, और राज्य 
इसमें अनुचित हस्तक्षेप न करे | साथ ही विचार-स्कषातंत्य को 
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नियेत्रित करने वाले कानून यथेष्ट (विचार ओर तर्क-वितके के 
पश्चात्‌ बहुत सरल तथा स्पष्ट भाषा में बनाये जाने चाहियें । 
उनका आवश्यकतानुसार समय समय पर संशोधन भी होता 
रहना चाहिये | ऐसा न हो कि निम्न अधिकारी उनका वास्त- 
विक अमभिप्रायः भूल जांय जीर उनका दुरुपयोग करें। 


साहित्य की उन्नति होती रहनी चाहहिये--सादित्य को 
उपयोगिता पहले बतायी जा चुको हैं । राज्य का कर्तेब्य है कि 
इसके प्रचार और बृद्ठि में यथेष्ट रूप से प्रयक्षशील रहे | वह 
कोईं ऐसा प्रतिबन्ध न लगाये कि इस कार्य में बाधा पहुंचे । 
जब राज्य की ओर से लेखन या प्रकाशन में बाबाएं उपस्थित 
होती हैं तो साहित्य उन्नति-मूलक नहीं रहता । जनेफ कवि, 
लेखक और सम्पादक अपनी योग्यता ओर प्रतिमा का समुधित 
परिचय नहीं देते | वे अपने मनोभावों को स्पष्ट रूप से प्रगट 
नहीं करते । वे देशोन्नाति के लिये जो उपाय आवश्यक समझते 
हैं, उन्हें प्रकाशित करते हुए झिझकते हैं, या तो वे उन्हें 
अपने मन में ही रखते हैं, अथवा अस्पष्ट अमात्मक आर गोल 
मोल भाषा वाले लेखों में प्रगट करते, जिससे पाठकों को इतना 
लाभ नहीं हो पाता, जितना होना चाहिये । साहित्य म॑ दुरंगा- 
पन आ जाता है-उसमें क्लात्रिम रहस्यवाद और छायावाद आ 
जाता हे । उसका आशय बहुत से पाठक समझ नहीं पांते, या 
अपनी अपनी बुद्धि और धारणा के अनुसार समझने छगते हैं, 


2) 


यह आशय भिन्न भिन्न होने के अतिरिक्त प्रायः रचयिता के 
अभीष्ट आशय से बहुत दूर होता है। जनता के मानसिक 
विचारों भ॑ इस प्रकार का विकार पेदा हो जाना नागारिको एवं 
राज्य दोनों की दृष्टि से भयावह है। अतः दोनों को चाहिये 
कि लेखन ओर प्रकाशन में अनावश्यक और अनिष्टकारी बन्धन 
न्‌ छगने दें, इस कार्य की स्वतंत्रता बनायी रखें। 
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छठा पारिच्छेद 
-*ैं.लैए,१० -. 
सभा करने का अधिकार 
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४ एक परमात्मा की सन्‍्तान ह्वोन से तूृत्र सब्र भाई भाड़ 
हो; ओर क्या भाई भाई के परस्पर मिलने वेठने- सभा सम्मेट्न 
करने- में बाधा डालना अपराध नहीं है ? ?? 


--भाजिनी 
पिछले एक परिच्छेद भें यह बताया जा चुका है कि 


नागरिकों को भाषण-स्वातंज्य होना चाहिये । भाषण देने और 
सुनने के लिये सभा होना आवश्यक है। इस प्रकार मापण 
स्वातंत्य के अधिकार में सभा करने का भी अधिकार सम्मिलित 
है । परन्तु इस विषय में कुछ विशेष विचार करने के लिये, 
इस का प्रथक्‌ विवेचन किया जाता हैं । 


सभा करने के अधिकार का महत्व--पहले कहा जा 
चुका है कि नागरिकों को भाषण-स्वातंत्र्य होना चाहिये । 
बहुथा लोगों की राज्य कार्यो के विषय में कुछ शिकायत होती 
हैं । उन शिकायतों को सर्वसाधारण पर प्रकट करने के छिये, 
सावेजनिक सभाओं की योजना करके उनमे भाषण देने की 
आवश्यकता होती ह । इन सभाओं में बहा दूसरे पक्ष का 
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भी विचार मादम हो जाता है, और नागारिक एक निश्चित्‌ मत 
पर पहुंच जाते € । इससे सभाओं की उपयोगिता स्पष्ट हे । 
नागारिकीं को सभा करने का यथ्रेष्ट अधिकार होना चाहिये । 
इसी लिये इंगलंड आदि उद्यत देशी में मनुष्यों के सभा करने 
और भाषण देने के कार्य की उनका जन्मसिद्ध अधिकार मान 
लिया गया ६ । बड़ां कोइ कानुन एसा नहीं हं, जिससे नाग- 
रिकी को यह अधिकार दिया गया ६ अथवा इसका निषेध 
ही किया गया है। वहां तो परम्परा अर्थात्‌ रिव्राज से ही 
सर्वताधारण को यद्द अधिकार प्राप्त है । 

वास्तव में इस अधिकार का बड़ा महत्व हैं। राजनेतिक 
सच्चाई की मारूम करने और प्रचार करने के लिये स्वतंत्रता 
पूर्वक विचार करने और भाषण देने को अत्यन्त आवश्यकता 
होती है। वाद-विवाद को उद्देश्य तभी सफर होता है, जब 
सभा करने ओर भाषण करने की स्वतंत्रता हो। स्वतंत्रता 
पूरक की हुई सभाओं में अमात्मक विचार दूर हो जाते हैं । 
कुविचारों के प्रकट हो जाने पर उनका खंडन हो सकता हैं, 
परन्तु यदि नागरिकों को उन्हें प्रकट करने का अवसर न 
मिले, भय द्वारा उन्हें भीतर ही भीतर रोका जाय तो छोगो 
को वे सच्चे प्रतीत होते रहते हैं, और उनसे बड़ा अनर्थ 
होता है । जनना में बुरे विचार रोकने के लिये राज्य को 
चाहिये कि उसमें शिक्षा का प्रचार करे, और कानून-मंगे 
करने वां को समुचित दंड दे, न कि नागारेकों के सभा 
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करने के बहुमूल्य और महत्व-पूण अधिकार का अपहरण 
करे। 

इस अधिकार की मयादा--पहले बताया जा चुका है. 
कि राज्य का काये, नागरिकी की उनके सामुहिक कार्यों में 
यथासम्मव सहायता देना है। इसलिये राज्य के कर्मचारियों 
की चाहिये कि सार्वेजानिक सभाये करने वालों को विविध 
प्रकार की सावेधाये दे, परन्तु वे प्रायः ऐसा बहुत कम करते 
हैं, इसके विपरीत वे बहुधा सभाओं की नियंत्रित या भंग 
करते ही देख जाते हैं। अनेक दशाओं में उनका ऐसा करना 
उचित नहीं होता । अम्तु, हमें अब विचार करना चाहिये कि 
नागरिकों के सभा करने के अधिकार की मयादा क्‍या है ? 

प्रयक व्यक्ति की एक या अधिक आदमभियों के साथ 
मिलकर बेठने या बात चीत करने का अधिकार है, तो 
इसका यह आशय नहीं कि कोई किसी के प्रति आपत्ति-जनक 
या मान हानि सूचक शब्द कहे, अथवा ऐसे तरीके से सभा 
करे कि सार्वजनिक शान्ति भंग हो, या उत्तेजना फेल, या 
शान्ति प्रिय नागरिकों में भय का संचार हो। ऐसी सभाओं 
के लिये उनके संचाठक उत्तरदायी हैं। उनके प्रति कानूनी 
कार्वाई होनी चाहिये । 

शासकों का उत्तरदायित्व--परन्तु, स्मरण रहे कि राज- 
नीति का एक सिद्धान्त यह है कि राज्य का कर्तव्य, व्यक्तियों 
की उनके प्रत्यक्ष रूप में किये हुए गुनाहों के लिय दंड देना 
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है, न कि दल्पना के आधार पर उन्हें कल्पित गुनाहों के 
करने से रोकना | अर्थात्‌ जय तक कोई मनुप्य कानून भंग 
करते न पाया जाय, तब तक केवछ इस आशंका से कि वह 


बज 


कानून भंग कर सकता है, उसे अपने वेयक्तिक अधिकार के 


उपभोग से नहीं रोका जाना चाहिये | उदाहरण के लिये, यदि 
किसी सभा की कार॑वाई कानून के भीतर है तो केवल इस 
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विचार से कि उससे उत्तजना फेलने की सम्भावना है, उक्त 
सभा नाजायज नहीं ठहरायी जा सकती । यदि ऐसी आशंका 
हों कि उक्त सभा के किये जाने से दूसरे आदर्भी ख्वामख्वाह 
चिंढ़ेंगे ओर शार्ति भंग करने पर उतारू होंगे, तो शासकों या 
भेजिस्टेटों का काम यह नहीं है कि सभा बंद करके उसके 
संचालकों के नागाशकि अधिकारों को अपहरण करलें; वरन्‌ 
उनका कर्तव्य यह है कि शान्ति भंग करने वालों का यर्थेष्ट 
दमन करने के लिये पुलिस या सेना का समुचित प्रबन्ध करें, 
जिससे आवश्यकतानुसार काम लिया जा सके। 

निदान, केवल मेजिस्टेट की आज्ञा से ही, कोई वेध और 
शान्‍त सभा अबवैब नहीं ठहरायी जा सकती । शासकों की ऐसी 
सभा भंग करने का अधिकार कदापि नहीं होना चाहिये । 
ओर जो गुंडे या बदमाश उस सभा में बाधा डालते हैं, उन्हें 
कानून के अनुसार दंड मिलना चाहिये । इसके विपरीत यदि 
उनके भय से शासक ऐसी सभा को भंग कर देंगे तो इससे 
उनके प्रबन्ध की त्रुटि या उनकी निर्वेलता सिद्ध होंगी, और 
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इसका परिणाम राज्य के लिये बहुत घातक होगा, गुंडों ओर 
बदमाशों को मनमानी कारवाई करने के ७िये प्रोत्साहन मिलिगा, 
कानून का शासन उठ कर उच्छृंखलता और उद्ंडता का राज्य 
६ जायगा । 
सभा भंग करने की स्थिति --अधिदार-सभायें शान्ति- 
मय ओर सदूभावनाओं से प्रेरित होती हैं । उनसे ।क्रैसी को 
हानि नहीं होती, लाभ ही होता है| राज्य को भी उनके 
विवय में कोई आपाते नहों होता । परन्तु भिन्न-भिन्न राज्यों 
भें करी-कभी ऐसा अवसर आजा जाता है जब कि सभा का 
रुट्य राज्य को उलट देना (0:०0४४7०४ ) हो | सरकार 
के ऐसे समूह को भंग करने का अधिकार है, जो उसी समय 
और निश्चित्‌ रूप से तथा अशान्तिमय या ।हसक उपायों से 
अराजकता का प्रचार करता हो । परन्तु उसे ऐसा करते समय 
भी, न्यायोवित मयांदा में रहना अत्यन्त आवश्यक है| > 
(शान्त दमन-कानून--सावजानेक शान्ति में विद्न 
डालने वाझो सभाआं को भंग करने की आवश्यकता होने पर 
शासन पुलिस और सेना से काम ले सकते है, अशा/ति दमन- 
कानून ( 0 धापा8] ।89 ) की प्रयोग कर सकते हें | परन्तु 
ह आवश्यक है कि शासक अपने इस अधिकार का उपयोग 
वशेष परोश्थिति मे ही करें, और, उचित सीमा में करें। 
अन्यथा इसका परिणाम वैसा ही या उससे भी अधिक बुरा 
३६ * 0'8४0॥767 ० 420]005 केआधार पर।....... 
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होगा, जैसा कि उपयेक्त सभा के होने देने से होता, अशान्ति- 
दमन कानून ही बहुत अश्ञान्ति प्रदायक बन सकता है। 
अस्तु, विचारणीय विषय यह है कि इस कानून का नियंत्रण 
किस प्रकार हो । 

इस कानून का नियेत्रण--प्रथम तो यही बात भली 
भांति स्मरण रखने की है ककि बहुत ही जटिल और दुर्दमनीय 
अवस्था उत्पन्न हुए बिना सैनिक-शक्ति का कभी प्रयोग न 
किया जाना चाहिये | सैनिक लोग अवसर पांते ही अपने 
अखों का प्रयोग करते हैं, और उनके शस्त्र होते हैं बहुत 
घातक । सैनिक-श्त्रों का प्रयोग होते ही बहुत से प्राणियों 
की जान जोखम में पड़ जाती है, जिनमें से अनेक निर्दोष भी 
हो सकते हैँ। एक बार बन्दूकों से गोलियां चलनी शुरू 
हुईं फिर यह कौन कह सकता है कि उनकी मार, छांट-छांट 
के केवल अपराधियों पर ही होगी ? मशीनगन ओर हवाई 
जहाजों से बरसते हुए गोले तो और भी अधिक॑ अनथैकारी 
होते हैं । शर्तों में विवेक बा> तो है ही नहीं | ये तो निर्दोष 
बालकों, अनाथों, अबलाओं और बृद्धों पर भी भयंकर निर्देयता 
करके अपनी जड़ता का परिचय देते हैं। और, चूंकि एक 
भी निरपराधी की हत्या करना या उसे दंड दिया जाना राज्य 
के लिये अभिशाप स्वरूप है और असाधारंण स्थिति के हुए 
बिना वह कदपि क्षम्य नहीं है, अतः यह स्पष्ट है कि सैनिक-शक्ति 
का प्रयोग केवक उसी दशा में किया जाना चाहिये, जब सभा 
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ने भीषण रूप घारण कर लिया दवा, उपस्थित छोगों को समु- 
चित रूप से साबित कर दिया गया है, और उनसे मातृ-भूमि 
और कानू। के नाम पर उितर-बितर ( ])%०7७७ ) है।ने के 
लिये प्रार्थना की जा चुकी हो । 

सैनिक-शक्ति का संचालन पूरी साववानी स होना चाय । 
उदाहरणवत्‌ जब बंदूक चढारयी हा जांय तो पादिण आकाश 
की ओर चलायी जांय, जिससे किसी की आधात न पहुंचे, 
केवर साधारणतः भय का संचार हो जाय, पश्चात्‌ बन्दृक| को 
पृथ्वी की ओर चलाया जाय जिससे गोलियां एकत्रित भीड़ के 
आदमियों के पेरों में ही छंगे । यदि इतने से ही आदमी सभा 
स्थल से हटने लगे तो शान्ति-पूवंक उन्हें ऐसा करने का यथ्रेष्ट 
अवसर मिलना चाहिये। भीड़ से लोटते हुए मनुष्यों पर 
गोलियां चलाना अनुचित है उसे दंडनीय समझा जाना चाहिये । 
सैनिक-शक्ति से पीड़ित व्यक्तियों को तथा म्रत नागाशकों के 
संरक्षकों की अपना अभियोग न्यायालय में उपस्थित करने का 
अधिकार होना चाहिये। इन सब बातों के समावेश पूर्वक 
यथेष्ट कानून बना रहने तथा उस पर निष्पक्षता पूर्वक्त अमल 
होते रहने की अत्यन्त आवश्यकता है ।* निदान, अधिकारियों 
को अपनी शक्ति या उक्त कानून का दुरुपयोग करने का 
अवसर जितना कम हो उतना अच्छा है । 








« ऐसा न द्वोने से विवव देशों में भयेकर हत्याकांड का दुख दायी 
अनुभव हुआ है, ओर, हो सकता है। 
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सभा भंग करने के अवसर बहुत कम होने चाहिये- 
हमने सभा भंग करने के विषय में विचार किया है। 
सा अवसर विशेष दशा मे हीं आना चाहिये | यदि साधारण 
दशा भें, शासकी की बार-बार सभा भंग करनी पड़ती है, तो 
स्पष्ट हे कि वे नागरिकों के छठोकमतानुसार काये नहीं कर रहे 
है; उनकी कारये-पद्धति में तालिक दोष है। राजतन्त्र रुप्ण 
अवस्था भे हे । और नागरिकों को सभाये उस भयानक रोग 
का ब।हरी लक्षण है | ऐसी दशा मे राज्य को सभा भंग करके 
बाहरी लक्षण की मिटा देना मात्र पर्याप्त नहीं है । उन्हें असली 
गेग के निवारण के लिये कण्बिद्ध हों जाना चाहिये। जिससे 
उसका लक्षण स्वतः जाता रह । सभाभग करने की नौबत ही 
न आंब । 

इस सम्बन्ध में यह भी स्मरण रखना आवश्यक है कि 
यदि सभा भंग करने से शासक यह समझते हैं कि लोगों का 
एकत्र होना और विचार विनिमय करना बन्द हो जायगा, तो 
अधिकतर दशाओं में उनका उद्देश्य सिद्ध नहीं होता । आदमी 
सभा करने से नहीं रुकते, हां समाओं का स्वरूप और उनके 
करने की पद्धति में अन्तर आजाता है । वे एक बड़ी सभा के 
बजाय दस छोटी-छोटी समा करते हैं, ओर एक सभा के 
समाचार दूसरी के पास पहुँचाते हैं। वे खुलम-खुला समायें 
न कर सकने पर गुप्त स्थानों का आश्रय लेते हैं । उन्हें असु- 
विधायें और कष्ट होते हैं | पर वे इसे सहन करते हैं। वे 
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दुस्साहस करते हैं; संकट झेलते हैं | हां, इससे राज्य के प्रति 
उनका विरोध-भाव और अधिक होता है | यह बात राज्य के 
लिए अन्ततः अहितकर ही है | इसलिये जहां तक सम्भव हो, 
नागारिकी के सभा करने के अधिकार की रक्षा होती रहरी 
चाहिये । 


सातवां पारिच्छेद 
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सामाजिक स्वतन्त्रता 





अिकन्‍अकेनननन»न तनमन नम. 


८ जहां पर कोई श्रेणी, कोई परिवार, या कोई मनृष्य 
कल्पित देवी अधिकार से या जन्म (वंज्ञ), या धन के कारण 
दूसरों पर ग्रभुता प्राप्त कर लेता हैं, वहां स्वार्धीनता नहीं 
होती | स्वाधीनता सत्र के लिए ओर सब्र की दृष्टि में 
होना चाहिये |” 

--जोसेफ मेजिनी 

“जो समाज अपनी सत्ता के पमड में व्यक्तियों के नेतार्गेक 
अधिकारों को कुचल कर उनको मानपत्तिक परतंत्रता की बेडी 
में कत्त कर बांधना चाहता हैं, वह उन को अपना सभातद्‌ 
नहीं, किन्तु शत्रु बनाता हैं ।” 

“-जबदर्रादतत जोशी 
साधारणतया छोगों का विचार होता है, कि नागरिकों की 
सामाजिक स्वतंत्रता का सम्बन्ध समाज से होता है, राज्य से 
नहीं । परन्तु कुछ विशेष विचार करने पर यह सहज ही ज्ञात 
हो जायगा कि उपयुक्त कथन कुछ अंश में ही सत्य है, पूर्ण 
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सत्य नहीं । इस बात की इस परिय्छेद म आगे स्पष्ट किया 
जायगा । वहां यह भी वतछाया जायगा कि कुछ दशायें ऐसी 
हैं कि समाज अपने सदस्यों की स्वाधीनता अपहरण कर लेता 
है, फिर उन व्यक्तियों को राज्य की शरण लेनी पड़ती हे, 
जिसंस वह उनके अधिकारों की सम्यग्‌ रक्षा करें। यही 
कारण है कि सामाजिक स्वतंत्रता के विषय को समाज-शाख 
के अन्तगत मानते हुए भी, इसका एक सीमा तक नागारिक 
शाख मे विवेचन करना आवश्यक है । 

नागरिकों की सामाजिक खतंत्रता का अमिप्राय यह है 
के वे साघधारणतः अपनो इच्छानुसार खानपान, वख्ाभूषण, 
रहनसहन आंदे रख सकें, उनके विवाह-शादी, उनके बालवं 
के भरणपेषण, रीतेरस्म, खलकूद तथा स्वदेश या विदेश में 
जाने-अने में भी राज्य या समाज की ओर कोई अनुचित 
बाधा न हो । 

सामाजिक स्वतंत्रता सम्बन्धी अन्य बातों का विचार 
करने से पूर्व यद बतछाना आवश्यक हैं कि मनुप्य और 
समाज का परस्पर क्या सम्बन्ध है समाज का उद्देश्य क्या 
होता है, और वह किस अवस्था में कहां तक पूरा होता है। 

मनुष्य ओर समाज--यद्यपि मनुष्य अपने जन्म के 
समय तथा बाल्यावस्था म॑ निर्बेठ, अल्पज्ञ और दूसरों के 
आश्रित या अधीन होता है, उसमें वलवान, ज्ञानवान, और 
पृण होने की भावना होती है । ज्यों ज्यों वह बड़ा होता है 
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उसकी यह भावना बढ़ती जाती हे। उसे स्वाधीन होने की 
आवश्यकता का अनुभव होता है । वह पराधीनता के वन्धनों 
को तोड़ देना चाहता है । इसी विचार को छक्ष्य भें रख कर 
यह कहा जाता है कि मनुप्य जन्म से स्वाधीन है। वह 
मैतिक, मानसिक और नेतिक उन्नति का अभिलाषी होता है, 
इसके लिये उसे अधिक से अधिक स्वाधीनता की आवश्यकता 
मारूम होती है | इसी 'ठिये वह समाज और राज्य की रचना 
करता है । परन्तु वह इनके बन्बनों के उस सीमा तक ही 
स्वीकार करता है, जहां तक वे उसकी उन्नति और विकास 
मे सहायक हों । वह यथाशक्ति इनका भी सुधार और संशो- 
धन करने का इच्छुक होता है। कोई भी समाज कभी पूण 
नहीं होता, उसमें सदेव परिवर्तन ओर सुधार की आवश्यकता 
होती हैं, और वे होते रहते हैं। इन परिविर्तनों और सुधारों 
को मनुप्य ने किया है, इस प्रकार मनुप्य का अधिकार है कि 
वह किसी समाज या राज्य की तत्कालीन परिस्थिति से न 
वंधा रह कर उसका यशथेष्ट संशोधन करता रहे | वह समाज 
बिना अच्छी तरह जीवन व्यतीत नहीं कर सकता, इस लिये 
उसे कभी समाज या राज्य को विध्वंस करने की कल्पना नहीं 
करनी चाहिये । परन्तु, चूंकि समाज स्वयं कोई साध्य नहीं 
है, वरन्‌ व्यक्तियों की उन्नाति ओर विकास के लिये एक साधन 
मात्र है, इसलिये इस साधन का स्वरूप ऐसा होना चाहिये 
कि वह अपने उद्देश्य की भली भांति पूर्ति करता रहे । समाज- 
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रूपी साधन का उपयोग व्यक्तियों के लिये उस सीमा तक ही 
होना चाहिये, जहां तक वह उनेके लिये लाभकारी हो। 
इसका अभिप्राय यह है कि समाज का व्यक्ति पर जो अधि- 
कार है, उसकी एक सीमा है, उसका अपनी मर्यादा 
से बाहर होना उाचित नहीं । अच्छा, अब यह विचार करें फि 
व्यक्ति पर समाज के अधिकार की सीमा क्‍या है ! 

समाज और व्यक्ति--इस पुस्तक के आरम्भ में इस 
बात का उल्लेख होचुका है कि हमारे जीवन के दो भाग किये 
जा सकते हैं, एक व्याक्तिगत, जिसका सम्बन्ध केवल हम से 
ही है; दूसर सामाजिक, जिसका सम्बन्ध समाज के अन्य 
व्यक्तियों से भी है । अब, यह भलीभांति समझ लिया जाना 
चाहिये कि हम पर समाज का अधिकार केवड उस सीमा तक 
ही हो सकता है, जहां तक हमार जीवन सामाजिक है । 
अथवा उसका प्रभाव समाज पर पड़ता हो । समाज की हमारे 
व्यक्तिगत जीवन में हस्तक्षप न करना चाहिये । हमें ऐसे कार्य 
करने में स्वतंत्र रहना चाहिये, जिनसे हमारा ही सम्बन्ध है । 
टरमें अपना भला-वुरा सोचने ओर तदनुसार कार्य करने देना 
चाहिये, ऐसा न होना चाहिये कि हमारे लिये प्र्येक बात 
समाज के नियम द्वारा नियंत्रित रहे, ओर हम पद पद पर 
अपने तईं उसके बन्धरनों से जकड़े हुए पांव । 

समाज का उद्देय--स्मरण रहे कि समाज की रचना 
का उद्देश्य यह होता है फ्रि वह छोगों की व्यक्तिगत तथा 
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सामुद्दिक उन्नति ओर विकास में समुचित रूप से सहायक 
हो । यह उद्देश्य उसी समय तक पूरा होता है, जब तक कि 
समाज जीवित अर्थात्‌ उन्नतशीरू हो, वह अपनी स्वाभाषिक 
स्थिति में हो, व्यक्तियों को विचार-्वातंज्य हो, वे अपनी 
आवश्यकता के अनुसार अपनी काय-प्रणाली में समय समय 
पर संशोधन करसकें, वे अध परम्परा और रुढ़ियों के दास 
नहीं। 

जीवित तथा उन्नतश्शालु समाज संदेव महत्व-पूर्ण सावे- 
जानिक तथा उपयोगी प्रश्नों पर ही ध्यान देता हैं। उदाहरणार्थ 
वह विचार करता है कि कोई व्यक्ति दूसरों के प्रति केसा 
व्यवृह्यर करता है, वह अन्याय या विश्वासघात द्वारा किसी 
की हानि तो नहीं करता, अथवा अपने दुश्चरित्र से दूसरों के 
लिए बुरा उदाहरण ठो उपस्थित नहीं करता । 

अवनत समाज--इसके विपरीत अवनत अवस्था का 
समाज अपनी शक्ति क्षुद्र कार्यों में व्यय किया करता है, वह 
व्यक्तियों के रोजमर्रा के कामों में अनावश्यक बाधायें डालता 
है, ओर अपने वास्तविक उद्देश्य को पूरा नहीं करता । उदा- 
हरण के लिए हम देखते हैं ककि भारतवर्ष में कुछ समाज अपने 
क्षेत्र के व्यक्तियों के विषय में इस प्रकार के बन्धनों का ही 
विचार किया करती हैं के उन्हें अमुक व्यक्ति के हाथ का 
बनाया हुआ भोजन खाना चाहिये, अमुक स्थान में या अमुक 
व्यक्तियों के साथ भोजन नहीं करना चाहिये, अमुक जाति भे 
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विवाह करना चाहिये, ओर शादी, विवाह या जन्म मरण आददे 
के सम्बन्ध में, इस प्रकार से इतना खच या एसा व्यवहार 
करना चाहिये । 

समाज सुधार में राज्य का भाग--जब समाज ऐसी 
अवनत अवस्था में हो तो विचार-स्वातंत्य प्रेमी नागरिकों को 
शीघ्र सुधार का मांगे अवरूम्बन करना चाहिये । 

समाज-सुधार के लिए सामाजिक आन्दोठन करना होता 
है एक छ्रुधार के लिये लेखों, व्याख्यानों तथा उदाहरणों से 
लेोकमत तैयार करना जरूरी है, परन्तु अनेक़शः ऐसी स्थिति 
होजाती है कि राज्य की सहायता बिना वह आन्दोलन सफल 
नहीं होता । अवश्य ही हम इस बात के समर्थक नहीं कि 
प्रयक सामाजिक सुधार के लिये राज्य के नियर्मा या कानूनों 
का आश्रय लिया जाय, परन्तु यह भी तो निर्विवाद ह कि 
कुछ दरशशाओं मे राज्य की सहायता अनिवाय हो जाती है और 
उसे लेने में कोई आपात्ति न होनी चाहिये । कुछ उदाहरणों 
द्वारा इस विषय का स्पष्टीकरण हो जायगा । 

कुछ उदाहरण-प्रत्यक नागरिक को अधिकार हैं कि वह 
विवाह के आदर्श तथा उद्देश्य की, तथा अपनी परिस्थिति को 
ध्यान में रख कर, चाहे तो ब्रह्मचारी रहे या अपनी इच्छा के 
अनुसार किसी भी जाति या धम के व्यक्ति से विवाह करे | 
उसके बड़े, बुजुग तथा हितेषी उसे इस विषय में समुचित 
परामरी दे सकते हैं | परन्तु उस इस बात के लिये बाध्य 





( ११७) 


करना कि वह विवाह अवश्य ही करें, या अपने जीवन का 
साथी, (पत्नी या पति ) किसी खास क्षेत्र से, विशेषतया किसी 
बहुत संकुचित या पारोमत जाति-बिरादरी से ही चुने, सर्वथा 
अनुचित है । 

यदि काइ विधवा या विधुर अपना पुनर्विवाह करना चाहि 
तो जब तक उनके ऐसा करने से उनकी या सर्वे-साधारण की 
हानि न हो तथा काई अनुचित उदाहरण उपस्थित न होता 
हा, तो उनके ऐसा करने में कोई बाधा उपस्थित नहीं की 
जानी चाहिये । जब समाज इस सिद्धांत की अवहेलना करता 
ह, ओर सुधारकों की बात न सुनकर अपने दुराग्रह पर अड़ 
जाता ह, तो राज्य के द्वारा इस विषय का आवश्यक कानून 
बन जाना ठीक ही है। इसी प्रकार यदि किसी देश में विवाह 
सम्बन्धी अन्य कुरीतियाँ प्रचालित हों, बाल-विवाह, बृद्ध-विवाह 
और अनमेल-विवाह या बहु-विवाह की कुप्रथायं भयंकर अनिष्ट 
कर रही हों, और समाज की ओर से उनकी रोक-थाम न होती 
हो, तो राज्य को इन्हें कानून बनाकर बन्द कर देना उचित 
है । इसी प्रकार तपेदिक (क्षय रोग ) आदि घातक बीमारियों 
मे ग्रस्त युवक-युवतियों के विवाह न होने देना भी अनुचित 
नहीं, वरन्‌ उपयोगी है । 

भारतवषे में समय समय पर सामाजिक विषयों के सम्बन्ध 
में राज्य के नियम प्रचलित हुए हैं । सती-दाह और कन्या- 
बंध यहां कानून द्वारा ही रोका गया था। पिछले दिनों यहां 


आओ, 


इस आशय का कानूस बना है कि कम से कम कितनी उम्र 
के लड़के और लड़कियों के विवाह हो सकते हैं । किसी किसी 
दशा में राज्य द्वारा विविध अवसरों के जाति-भोज में होने वाले 
अपरिभित खच को भी नियंत्रित करने का प्रयल किया गया हे । 

अस्तु, उपयुक्त विषयों का सम्बन्ध सर्वसाधारण नागरिकों 
से है। अब ख्रियों ओर दलित व्यक्तियों के सम्बन्ध में कुछ 
विशेष विचार किया जाता है । 

खत्रियों की स्वतन्त्रता--- अधिकारों का विपय! शीर्षक 
परिच्छेद में बताया जा चुका है, कि प्रायः सब देशों भें खियों 
को बहुत कम अधिकार रहे हैं। अन्यान्य बातों में उन्हें 
सामाजिक स्वतन्त्रता भी बहुत कम हैं । यहां तक कि प्रायः 
उनकी दशा उस रोगी की तरह हो गयी है, जो बहुत दिन 
तक बीमार पड़े रहने के कारण उसका आदों हो जाय; उसमे 
यह अनुभव करने की शक्ति ही न रहे कि उसे कोई रोग हैं, 
उसके शरीर में स्वास्थ का अभाव है, और उसे उसकी प्राप्त 
के लिये प्रयल करना आवश्यक है। समाज के आधे अंश 
की दशा ऐसी होना, बहुत चिन्ता का विषय होना चाहिये, 
इस समय कुछ कुछ जागृति हो रही है, तथापि भारतवर्ष आदि 
देशों में, अभी बहुत कुछ काय होना शेष है। यहां उनके 
उत्थान में समाज सामुद्दिक रूप से सहायक नहीं हो रहा है, 
वरन्‌ कहीं तो उनके मांगे में व्यथ के रोड़े अटकाये जा रहे 
हैं । ऐसी पारोश्थिति में राज्य को उनके हितार्थ यथेष्ट सहा- 
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नुभूति दशानी चाहिये, जिससे वे उस स्वतन्त्रता का उपभोग 
कर सकें, जो उनके विकास एबं राज्य की उदन्नति के लिये 
आवश्यक है। 

दलितें। की स्वतन्त्रवा--सामाजिक संगठन का आधार 
समानता से होना चाहिये, समाज में सब व्यक्तियों को अपनी 
अपनी उन्नति करने का समान अवसर मिलना चाहिये, और 
सब के साथ उनकी योग्यता के अनुसार, समान व्यवद्वार होना 
चाहिये। उनके जन्म या जाति के आधार पर उनके पद या 
मान आदे में ऊंच नीच का भेद-भाव न होना चाहिये। 
खेद है कि प्रायः हरणक देश में इसके विपरीत व्यवहार क्रिया 
जा रहा है । सब जगह दलितों का प्रश्न विद्यमान है । 
भारतवर्ष आदि कुछ देशों में जाति के विचार से, 
ओर अमरीका आदि अन्य राज्यों में वणे या रंग के विचार 
से कुछ आदमी दाछित हैं। इम्हें सामाजिक स्वतन्त्रता प्राय: 
कुछ भी प्राप्त नहीं हैं, इनका श्रम और शक्ति समाज के अन्य 
लोगों के उपयोग की वस्तु मानी जाती है। इन्हें अपना 
विकास करने का अवसर नहीं, मिलता । यही नहीं, उन्हें 
दैनिक जीवन के अनेक कार्यों में पद पद पर विविध कठि- 
नाइयों का सामना करना पड़ता है। उदाहरणार्थ धनाभाव के 
कारण उनके अपने कुए, विद्यालय, धर्मशाला, मान्दिर, उपवन 
आदि नहीं होते, और यदि वे सार्वजनिक कुबों आदि का 
उपयोग करना चाहते हैं तो अन्य नागरिक उन्हें तंग करते 
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हि 


हैं । यहां तक कि कहीं कहीं उन्हें सार्वजनिक सड़कों पर 
चलेन आदि से भी रोकते हैं | ऐसी दशा में राज्य का कतैव्य 
है कि अन्य नागारिकों पर, इस विषय में यथेष्ट नियंत्रण रखे, 
तथा दलितों की सुविधाओं आर उन्नति के लिये यथेष्ट साधन 
प्रस्तुत करे । 

वर्तमान परिध्थिति में समाज ओर राज्य दलितों की 
उच्चतम सेवा से वंचित रहते 6 । यदि इन्हें सामाजिक स्वतंत्रता 
यथेष्ट रूप से मिले, और ये अपनी यथाशक्ति उन्नति कर सके 
तो न जाने इनमें से कितने व्यक्ति ऐसे निकल आवें, जिनके 
कारण इनके समाज और राज्य का बहुत कल्याण हो, और 
जो इनका मस्तक ऊँचा करने वाले बनें । 

मादक पदार्था का सेवन--क्‍्या नागरिकों को स्वेच्छा- 
नुसार अफीम, भंग, चरस, शराब आदि मादक पदार्थों के 
सेवन की पूरी स्वतंत्रता होनी चाहिये : ये चीजे किसी किसी 
बीमारी में दवा के तौर पर भी काम आती हैं, परन्तु इनका 
आधिकतर सेवन लोग शौकिया करते हैं । उन्हें देखा देखी 
आदत पड़ जाती हैं और वे क्रशः अधिकाधिक नशा करने 
लगते हैं । इससे उनका धन नष्ट होता तथा शरीर निर्बेल एवं 
विविध रोगों का शिकार बन जाता है। इसलिए अमरीका आदि 
राज्यों में मांदक पदार्थों क उपयोग से होने वाली हानियां सर्व 
साधारण को भली भांति समझायी जाती हैं, यही नहीं, वहां 
इनके उपयोग पर कड़ा नियरेत्रण रखा जाता है, इनकी उत्पत्ति 
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तथा आघात बहुत ही कम होने दी जाती ह ओर नागरिकों 
की केवरू खास बीमारियों के आतिरिक्त साधारण अवसरों पर 
स्वच्ठन्दता पूवंक सेवन करने की अनुभाति नहीं रहती । 

इसके विपरीत अनियेत्रित राज्यों में सरकार विशेषतया 
इस मद से होने वाली आमदनी के लोभ में पड़कर मादक 
वस्तुओं का खर्च कम कराने के लिए कुछ उद्योग नहीं करती । 
वह यह तर्क उपस्थित करती हे कि स्ंसाधारण में इन 
वस्तुओं की आवश्यकता है ओर उसकी पूर्ति करना राज्य का 
कतव्य है, इनकी बिक्री बन्द कर देना इनके सेवन करने वाले 
की स्वाधीनता में बाधा डालना तथा उन्हें कष्ट पहुंचाना तथा 
उनके प्रति अन्याय करना है ओर यह मनुष्यता के विरुद्ध 
| कहना नहीं होगा ककि यह तक अशुद्ध और अनिष्टकारी 
| नागरिकों की स्वाधीनता स्वतः कोई साध्य नहीं है, वह 
तो एक साधन मात्र है, जिसका रुक्ष्य है नागारिेकों के जीवन 
की उन्नति और उनकी शारीरिक मानसिक आदि शक्तियों का 
विकास । जो स्वाधीनता इसमें बाघा डाछती है, वह कभी 
मान्य नहीं होनी चाहिये | इस प्रकार नागरिकों में नशेबाजी 
बिल्कुल बन्द करने का प्रयत्न होना चाहिये । हां, जो नागरिक 
इस दुव्थसन में बुरी तरह फंस चुके हैं, उनका एक दम इससे 
छुटकारा पाना कठिन है, उन्हें अपना क्रमशः सुधार करने के 
लिए कुछ मोहरूत दी जा सकती है । अस्तु, प्रत्येक दशा में, 
वास्ताषेक लक्ष्य को ध्यान में रखा जाना चाहिये । 


/2५/१ /00/ 
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बालकों का मरण-पोषण आदि--प्रयेक नागरिक को 
अधिकार है कि वह अपने बालकी की हित-चिन्तना करत! 
हुआ उनका भरण-पोपण जिस तरह उचित और उपयार्ग 
समझे, करे; ओर राष्टीय, सरकारी, अर्ध सरकारी आदि जिस 
प्रकार को शिक्षा-संस्थाओं में चाहे प्रवेश कराके उन्हें धार्मिक, 
साहित्यिक या ओद्योगिक आदि शिक्षा दिलायें। इसी प्रकार 
उनके स्वास्थ्य, मनोरंजन, आदि के लिये विविध प्रकार के साधनें। 
की योजना करने में भी वह स्वतंत्र है । दूसरे आदमी उसे 
परामश भले ही दें, परन्तु किसी व्यक्ति को, अथवा समाज को 
उसके इस कार्य में, जाति, सम्प्रदाय या परम्परा आदि के नाम 
पर, हस्तक्षप करते का अधिकार नहीं | हां, यदि कोई नाग- 
रिक अपने बालकों को बिल्कुछ पढ़ाना ही न चाहे तो राज्य 
इसमे हस्तक्षप करके उन बालकोा को प्रारम्भिक शिक्षा प्राप्त 
कराने के लिये उसे बाध्य कर सकता है । 


यात्रा सम्बन्धी आधैकार-नागरिकों की यह अधिकार 
दे कि वह आवश्यकतानुसार जब कभी और जहां कहीं स्वदेश 
या विदेश में जाना चाहें, स्वेच्छा-पूर्वक्त जा सकते हैं# | युद्ध- 
काल में अथवा अन्य विशेष संकट की बात अलग है। साधा- 
रण, शांति को दशा में नागरिकों को विदेशों म॑ कहीं भी जाने 


६ भारतवर्ष म कुछ लोग समुद्र-यात्रा का विशाघ करत हूं | पर यह 
विराघ अब क्रमश३ घटता ही जा रह! है। 


2) 


के लिये पासपोर्ट ( 0489/0०-5 ) अथोत्‌ राज्यानुमति मिलने 
में कोई कठिनाई नहीं होनी चाहि4 । 

जिस राज्य के नागारिके अपने देश के शासन-प्रवन्ध से 
संतुष्ट नहीं होते, उसे यह शका रहती हे कि प्रभावशाली नाग- 
रिक देश में एक स्थान से दूसरे स्थान पर जाकर कहीं वहां 
की जनता को राज्य के विरुद्ध उत्तेजित न करदें, या विदेशों 
में जा कर उसकी निन्दा न करे । इसालिए उस राज्य को 
अपने प्रभावशाली नागरिक को स्वदेश में स्वेच्छा-पूर्रेक घूमेन 
की अनुमते दने, या विदेशों में जाने के लिये पासपोर्ट देने में 
वड़ी हिचकिचाहट होती है | परन्तु इससे उस राज्य की ही 
अयोग्यता प्रऊट होती है । उसे अपने शासन-कार्य की त्रुटियाँ 
दूर करके अपने नागारिकों को संतुष्ट करने का यत्ष कहना 
चाहिये । 

यदि राज्य-प्रबन्ध ठीक है, ठोकमत के अनुसार है, तो 
राज्य की नागारिकीं के पर्यटन के सम्बन्ध में कुछ चिन्ता 
करना ही व्यथ है । बुद्धिमान नागारिक उस राज्य के विरुद्ध 
स्वदेश में जनता की उत्तेजित करने या विदेशों में उसकी 
निन्दा करने का घृणित काये कभी करते ही नहीं, यदि कोई 
मूख- नागरिक ऐसा करे भी, तो सब विचारशीलों की सहा- 
नुभूति राज्य के साथ रहने से, उसका कुछ प्रभाव नहीं पड़ 
सकता । अस्तु, साधारणतः नागरिकों को स्वेच्छानुसार पयेटन 
करने में कोइ बाधा नहीं होनी चाहिये । 


(8 ,) 


अस्तु, इस परिच्छेद में हमने विविध उदाहरणा द्वारा 
यह बतलाया है के नागारिकों को सामाजिक स्वतन्त्रता का 
कैसा और कहां तक अधिकार होना चाहिये। संक्षेप मे कह 
सकते हैं, कि जहां तक सामुहिक हित का सम्बन्ध हो समाज 
या राज्य इस विषय में आवश्यकतानुसार नियंत्रण करे, अन्यथा 
साधारण स्थिति में नागारिेकों की सामाजेक ख्तंत्रता मे यथा- 
सम्भव कोई विन्न बाधा न रहनी चाहिये । 


श्र 
2 (१6० 3459 9) 
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आठवां पारिच्छेद 





धामिक स्वतंत्रता 





“जब तक घममम उत्तम नागरिक उत्पन्न करता है, वह 
बहुत ठीक हैं, परन्तु जब वह दूसरों की स्वाधीनता में बाधा 
डालता है, उत्त समय वह बड़ी प्रणास्पद्‌ वस्तु बन जाता है।” 


>-देवदत्त 

प्राककथन--मनुष्यों का अति प्राचीन कार से, सम्भ- 

वतः सामाजिक जीवन के आरम्म होने के समय से-धर्म से 
घनिष्ट सम्बन्ध रहा है । इस समय भी विधिध देशों के अधि- 
कांश आदमी किसी न किसी धर्म को मानने वाले पांये जाते 
हैं। ऐसे आदमियों की संख्या बहुत कम है जो किसी धर्म के 
अनुयायी न हो, जो परमात्मा या किसी देवी-देवता, पीर 
पेगम्बर या अलौकिकशक्ति के किसी न किसी रूप में श्रद्धा 
और विश्वास न रखते हों | बहुधा उनके धार्मिक विचारों का 
सम्बन्ध उनके व्यक्तिगत जीवन तक ही पारीमि न रहकर, 
उसका प्रभाव प्रतिदिन होने वाढे विविध सामाजिक व्यवहारों 
पर भी होता है। इसलिये समाज और राज्य को अपने 
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न्यान्य नियमे। मे, घम-सम्बन्धी विपये के भी कुछ नियम 
बनाने आवश्यक होते हैं; आर यहा कारण ६ ।% नागारिकों 
के आधभीकारों ओर कतंब्यों में इस विषय का विषेचन 
अनिवाय हैं। 
एक अनिष्टकारी भूल--इस संसार में मनुप्ये। का 
जीवन कैसा सुखमय होता, यांद प्रत्येक व्यक्ति अपनी बुद्धि के 
अनुसार घार्भक विश्वाप्त रखता पर उन्हें बदातू दूसरी पर 
रादने का प्रयल्त न करता । परन्तु, यह हुआ नहीं ६ । अनेक 
स्थानों में, समय समय पर, बहुत से आदमियोें ने यह समझा 
कि केवल हमारा धर्म सच्चा है, हम ठीक मार्ग पर ६, और 
दूसरे सब गलत रास्त जा रहे ६, उनका उस रास्तेस न 
जाना चाहिये, उन्हें हमारे ही विचारों को सत्य समझना 
चाहिये । इन लोगों ने निश्चय किया है कि यदि दूसरे आदमी 
हमारे धर्म में विश्वास न करें तो हमें उनकी तरह तरह से 
सताना और दुख देना चाहिये, तथा छठ, बलऊ, लोभ, अत्याचार 
से जसे बने, उन्हें इस बात के छडिये बाध्य करना चाहिये 
की वे हमारे ही मत की मान्य करें। इन छोगों न यह नहीं 
सोचा कि हमारे मत में भी कोई त्रुटि हो सकती है, और 
दूसरे के मत में भी सच्चार होना सम्भव है, कोई एक व्यक्ति 
या व्यक्ति-समूह संसार के सब ज्ञान का ठेका नहीं के सकता। 
इसका भयंकर परिणाम--इस प्रकार, जब कुछ सत्ता- 
धारी बलवान आदमी यह मान लेते हैं कि केवल हमारा ही 
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परम सच्चा है, ओर सब झूठे हें, तो इसका परिणाम बड़ा 
भयंकर होता है। संतार का ओर विशेषतया योरप का इतिहास 
इसकी प्रवल साक्षी दे रहा है। मिन्न मिन्न देशों में केवल 
धार्मिक मत भेद के कारण कितने ही नर भेध या कत्छ-आम 
किये गये, निर्बोध बारलूक-बालिकाओं की शान्तिमय खियो 
और वृद्धों को बुरी तरह सता सताकर मृत्यु के घाट उतारा 
गया, गहस्थों की सम्पत्ति का छुट जाना, उसका वे घर का होकर 
उनका दर-दर मारे-मारे फिरना साधारण घटनाथें रही हैं। 
इन सब व्यक्तियों का अपराध केवरू यह था कि इनके 
धार्मिक विश्वास सत्ताधारियों से मिन्न थे । 


आश्वय ओर दुःख की बात है कि जिन महापुरुषों को 
अब क३ कह करोड़ आदमी आदर आर श्रद्धा की दृष्टि से 
देखते है, जिनकी स्मृति मात्र से अनेक आदमी साहस और 
स्फूर्ति प्राप्त करते हैं, तथा सवस्व त्याग करने को तत्पर रहते 
हैं, उन महापुरुषों को अपने अपने समय में कैसे संकटों का 
सामना करना पड़ा और वह केवल इसलिये कि वे अपने सम- 
कालीन सत्ताधारियों से भिन्न मत के थे, उनके विचार कुछ 
आगे बढ़े हुए थे। महात्मा सुकरात को जहर दिया जाना, 
मोहम्मद साहब का आत्म-रक्षा के लिये मका छोड़कर मदीना 
आना, हजरत ईसा का शूली पर चढ़ाया जाना, लोगों के 
अपने अपने धार्मिक विश्वास के मित्याभिमान और अहंकार के 
ही परिणाम हैं । 
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उनके समय मे आदमी धार्मिक स्वतंत्रता के सिद्धान्त 
को मान्य नहीं करते थ्र, अब भी बहुत से स्थानों में धार्भिक- 
स्वतंत्रता की बड़ी कमी है। 

धार्मेक स्वतन्त्रता; इसके मयोदा--थार्मिक-स्वतंत्रता 
का अभिषाय यह है कि नागारिक चाहे जिस अवतार, पीर, 
पेंगम्बर आदि को मानें, या न मानें; मन्दिर या मसजिद आदि 
में जावें, या घर में ही बेठकर भगवदू्‌ भजन करें; वे जब 
चाह अपने पुराने मत या मजहब की बदरू कर नया धारण 
करले | इन बातों मे न कोई हस्तक्षेप करे, न भय दिखलाये या 
किसी प्रकार का प्रढोभन दे । नागरिकी को अपना मत या 
मजहब मानने की स्वतंत्रता है। हां, उनके अन्य अधिकारों 
की भांति, धार्मिक स्वतंत्रता की भी समुचित मयोदा रखी 
जानी आवश्यक है। किसी नागरिक के घम का सम्बन्ध केवल 
उस नागरिक और परमात्मा से होना चाहिये। वह अपनी 
बुद्धि से तथा अपने वातावरण के कारण जिस प्रकार के विचार 
रखना चाहे, रखे । परन्तु उसके किसी विचार के कारण दूसरे 
नागरिकों की मनीवृति बिगड़ने का अवसर नहीं आने देना 
चाहिये । उसे यह अधिकार नहीं है कि वह दूसरों में अन्ध 
श्रद्धा या अन्ध-भक्ति को बृद्धि करे, अथवा दूसरों के अन्ध 
विद्वार्सोी स अनुवित छाभ उठावे । 

राज्य का कर्तव्य--राज्य को चाहिये कि नागरिकों 
की सामहिक सुविधाओं का ध्यान रखकर समाचेत तथा 
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निष्पक्ष नियम बनावे । जेब घ् नागरिक जीवन की सुख- 
शान्ति भ॑ बाधक हों या उसको किसी मांग का नागरिक 
अधिकारों से संघ हो तो वह देश-हित तथा व्यक्तियों के 
साव॑जनिक अधिकारों की रक्षा करे ।& परन्तु इसके अतिरिक्त 
उसे नागरिकों के धार्मिक जीवम भे हम्तक्षप नहीं करना 
चाहिये | यह ता उनका व्यक्तिगत विषय है। राज्य के लिये 
सब नागरिक समान हैं, तो उन सब के घर्म भी (जहां तक वे 
नागरिक जीवन के सुखपूर्वक प्रवाह में बाधक न हों) समान 
होने चाहिये । किसी धर्म विशेष को राज्य की खास सहायता 
या सहानुभूति मिलना, या क्रिसी खास धभ के मानने वाढछों के 
लिये ऐसे पद आदि सुरक्षित रखा जाना जो उनके समान 
योग्यता होने पर भी दूसरे घमवाले। को नहीं मिल सकते, 
स्वथा अनुचित है । 

प्रायः ये बातें आधुनिक उन्नत ओर विकसित राज्यों में 
मान्य होती हैं । तथापि एक बात विचारणीय है। नागरिकों 
की धार्मिक स्वतंत्रता के सिद्धान्त का पूर्णतः पालन करने के 
लिये यह आवश्यक है कि किसी राज्य में कोई धर्म राज-घर्म 
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» भारताय पाठक इस सिद्धान्त के सामने रखकर अपनी धार्मकर 
स्वतंत्रता सम्बन्धी समस्याओं--गोन्वबध ओर बाजे के प्रशइन आदि पर, 
विचार करे । दम इन विषयों पर “भारताय-राष्टू-निध्ाण” में विशेष 
प्रकाश ढाल चुके दे । बाजे के सम्बन्ध में सडकों के उपयाग का प्रइन 
उपस्थित द्वोता है । इस पर आगे [विचार किया जायगा। 


55.) 


न हो, सरकार द्वारा किसी धर्म को कोई सहायता न दी जाय 
और न किसी खास धर्म के कारण किसी व्यक्ति या व्यक्ति- 
समूह को कोई लाभ या हाने पहुंचाया जाय। इस आधार- 
भूत स्थापना का बहुत से उन्नत राज्य मी पालन नहीं करते । 
उदादरण के तोर प्र इंगकेंड में प्रोथेस्टेंट इसाई मत को राज्य- 
धर्म माना जाता है । वहां प्रत्येक राज्याधिकारी को राज्यारोहन 
के समय यह शपथ लेनी होती है कि वह प्रौटेस्टेंट मत का 
ईसाई है। यादि वह रोमन केथलिक मत का ईसाई या किसी 
अन्प धर्म का अनुयायी हो तो वद्॒ राज्याधिकार से वंचित 
कर दिया जाता है| इस नियम का सम्बन्ध चांदे थोड़े ही 
व्यक्तियों से क्यों न हों, इस सिद्धान्त से रोमन कर्थलिक 
इसाई तथा अन्य घर्मो क अनुयाययों के वास्ते समानता का 
व्यवहार नहीं होता; ओर एक प्रकार से यह कहा जा सकता 
हू कि वहां धार्मिक स्वंत्रता किसी न किसी अंश में मर्यादित 
करदी गयी है। 


प्राचीन काल में जब काई धर्म राजधर्म होता था, तो 
उसके अतिरिक्त अन्य धर्मों को मानने वालो के साथ तरह 
तरह की बहुतसी सख्तियां की जाती थीं, यहां तक कि उन्हें 
राज्य में अपना जीवन-निवांह करना कठिन होता था। उन्हें 
हरदम यह शंका रहती थी कि न माढूम कब क्या आपत्ति आ 
जाय । उसकी तुलना में आजकल बहुत उदारता और सहि- 
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प्णुता है । आशा है, जो थोड़ी सी असमानता विद्यमान है, 
वह भी जाती रहेगी । 

धर्म-प्रचार ओर धम-परिवतेन--प्रत्येक राज्य के 
नागरिकों के सामने किसी न किसी रूप में धर्म-प्रचार और 
धर्म-परिवर्तन की समस्या उपस्थित रहती है। इस विषय में 
न्याय की बात यह है कि प्रत्येक धर्म वालों को यह अधिकार 
रहे कि अन्य धम वालों को अपने धर्म की अ्रेष्ठता समझावें, 
और उनके चाहने पर ये उन्हें अपने धर्म म॑ मिला सकें। जो 
छोग दूसरों का थम बदलने के लिये जबरदस्ती करते य। 
किसी प्रकार का प्रतोभन देते हैं वे सरसर अपराधी हैं और 
देडनीय हैं । 

जिस राज्य में नाबालिगों अनाथों और विधवाओं आदि 
के वछात्‌ धर्म परिवर्तन फिये जाने की घटनायें होती होँ, वहां 
इस विषय का समुचित कानूत बन जाना आवश्यक है। अच्छा 
हो यदि प्रत्यक नागरिक के विषय में विश्वस्त रूप से, धार्मिक 
आचार्यों द्वारा, या सरकारी तौर पर यह दर्ज रहे कि वह किस 
धर्म में है, अथवा रहना चाहता है । पश्चात्‌ जब वह अपना 
धरम बदलना चाहे तो जिस घमे को त्यागे, तथा जिसे ग्रहण 
करे, उन दोनों धर्मों के अनुयायेयों तथा कुछ अन्य सज्जनों 
की उपस्थिति में ही उसे अपना धम बदलने की अनुमति मिले। 
अनाथ नाबालिग या बिधवायें उसी दशा में अपना धरम बदल 
सकें, जब यह प्रमाणित हो जाय '्ि उन्हें कोई अनुचित 
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प्रलोभन नहीं दिया गया है| इस में से जो उपयुक्त व्यवस्था 
होने के समय विधार्मयों के अधीन हों, उन्हें वहां से छेकर 
उनके निकट सम्बन्धियों को दिया जाय या उसी धम वाला 
के आनाथाल्य या विधवाश्रम में प्रविष्ट करा दिया जाय । 
यदि ऐसा न होसके तो विशेष दशा मे राज्य को आर से 
उनके भरण-पोषण आंदे की उाचेत व्यवस्था की जाय |>< 
साव॑जनिक संस्थाओं आःर सड़क आदि के उपयोग 
का अधिकार--प्रत्यक नागरिक की--वह चादे जिस पम 
या मत की मानने वाला हो--अपने राज्य के समस्त न्याया- 
लय, चिकित्सालय, आर स्कूल आदे सावेजानिक संघ्यार्यथ और 
कये तथा सड़क आदि के उपयोग का समान अधिकार है। 
जिन चीजों के बनाने ओर मरम्मत करने के लिये या जिन 
संस्थाओं के चलाने के लिय राज्य आवश्यक घन सवसाधाग्ण 
द्वारा दिये हुए करों से प्राप्त करता हैं, उनके उपयाग करने मे 
किसी को कुछ बाधा न होनी चाहिये, चाहे वह किसी भी 
धर्म या मत का मानने वाला क्‍यों न हो । 
उदाहरणाथ सड़कें या रास्ते (जे फ्रिसी खास व्यक्ति 
की भूमि में नहीं है) सार्वजनिक हैं, तो ये सर्वसाथारण के 
लिये खुली रहनी जाहिये । किसी व्यक्ति या बिरादरी विशेष 
के लिये इनके उपयोग की विशेष सावधा देकर इनकी सार्व- 
जानिकता नष्ट करनी अनुचित है। प्रत्यके नागरिक अपने 
.._> भारतवर्ष में तवलीग (घभ॑-परिवतन ) आर शुद्धि के प्रश्न पर हिन्दू 
मुधसलमानों में जो मनोमालेन्य हूं, वह देश भर के लिये उपयुक्त आशय 
का कानून बन जाने से बहुत कुछ दूर हो सकता हैं । 
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आवश्यक सामाजिक या धार्मिक कूत्यों के लिये उनका 
अकेला यः समूह भें, वहां की अमदरफ्त में बाधा न डालते 
हुए, उाचित उपयोग कर सकता है | किसी को उसके ऐसा 
करने में बाधा डालने का अधिकार नहीं हैं | यदि कोई आदमी 
था समूद उन सामाजिक या धार्मिक कृत्यों को पसन्द नहीं 
करता, तो उसे चाहिये कि वह उनमें भाग न ले, अथवा वहां 
उपस्थित न रहे | इससे स्पष्ट हे कि सड़कों पर से जरछूस 
निकालना, या बाजा, शेख, घड़ियार आदि बजाते हुए जाना 
नागरिकों का सामान्य अधिकार है। उनके किसी विशेष धर्म 
के अनुयायी होने से इस में कोई अन्तर नहीं आता ।% 
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# भारतवर्ष में अनक धार्मिक क्ृत्यों में जलूस या बाज भादि की 
आवश्यकता होती है, और ये काम नगरों के भिन्न भिन्न भागों में प्रीतिदिन 
होते हैं । कुछ मुसलमान इनसे अपनी नमाज (प्राथना ) में विन्न उपाध्थित 
देने की आशंका से यह चाहते हैँ कि मसजिदों के सामने (जो अनेक 
स्थानों में सडकों के किनारे हैं) ये कृत्य न किये जांय । उन्हें चाहिये छि 
सार्वजनिक रास्तों से दूर, शहर से बाहर एकान्त स्थान में नमाज पढ़ा 
करें, ओर भविष्य में अपनी मसजिईं ही बस्ती से बाहर बनाकर अपनी 
नागरिकता का परिचय दिया करें | 








सड़कों के उपयोग सम्बम्धी यह प्रश्न यहां कई बार अदालत में गया। 
कई प्रांतों के हाइकार्टा तथा इंग्लेंड की श्रिवी कोसिल तक के फैसले से यह 
सिद्ध द्वोगया हैं कि जुछूस वैध हैं; किसी जाति या धर्म के आदमी दूसरी 
जाति या धरम के आदमियों का बाजे के साथ जुल्स निकालना बन्द करने 
का अधिकार उपास्थित नहीं कर सकते। 
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इस अधिकार की सामा--नागारिकों के अन्य अधि- 
कारों की भांति इस अधिकार का उपयोग भी एक सीमा तक 
ही हो सकता है | सड़कों आदि का उपयोग कोई संस्था या 
समूह इस इरादे से नहीं कर सकता कि दूसरों को चिढ़ावे, कष्ट 
दे या देनिक जीवन के साधारण कार्यों में ख्वामम्बाह विद्न 
उपस्थित करे । यह बात सदेव स्मरण रखने की है कि नाग- 
रिकों को अपने प्रत्येक कार्य में यथासम्मव दूसरे नागरिकों 
को सुख-साधधाओं, रुचि और मनोभावों का लिहाज रखना 
चाहिये । उदाहरणा्थ कोई आदमी सड़क पर, चाहे वह 
जगह उसके मकान के सामने ही क्यो न हो, पशु-वश्र नहीं 
कर सकता; मांस आदि के ठले बिना ढके बाजार में से नहीं 
ले जा सकता । इसी प्रकार जिस बस्ती में निरामिषभोर्जी 
नागारक रहते हों, वहां वध किये जाने वाले पशु की सजा 
कर उसका जुढूस निकालना, नागरिक दाश्टि से निषिद्ध है। 
पुनः यदि एक आदमी ने किसी की हत्या या अन्य दुष्कर्म 
किया है, ओर न्यायालय में उसका अभियोग चल रहा है, 
या वह अपराधी प्रमाणित हो गया है, तो उसकी जाति 
बिरादरी या धम वालों का, उस अपराधी का जुछूस निका- 
लना अनुचित है। धार्भेक स्वतन्त्रता के आधार पर ऐस 
कार्यों के लिये अनुमाति नहीं दी जा सकती. । 

उपसहार--अस्तु, इस पारिच्छेद को समाप्त करने से 
पूर्व हम पाठकों का ध्यान इस बात की ओर दिलाना चाहते 
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सर 


ले कि वे धरम के व्यापक और उदार अथ का अहण करें, 
ओर इसी का दूसरों में प्रचार करें। * हमारा धर्म हमारे 
नागरिक जीवन को सुखमय बनाने वार होगा, तभी वह 
वास्तव में “थम” नाम का अधिकार होगा । धर्म की आड़ 
म क्षुद्र स्वाथ। आर कृयारानाओं को 2सैद्ध करना, धर्म नहीं, 
बड़ा अधर्म ह | दूसरों को कष्ट देना, दूसरों के मान, धन, 
ओर जान को क्षति पहुंचाना सदेव ही निन्‍्य हे, परन्तु जब 
यह काम किसी धममौचाये, या धर्म प्रवतेक के सन्देश के 
आधार पर किया जाता हैं, तो यह बहुत ही घ्णित व्यापार 
बन जाता है । ध्म-प्रचारककों की इस विषय पर समुचित ध्यान 
देने की आवश्यकता है | 


इस सम्बन्ध मे कुछ विचार 'पातवक करज्य शीर्षक पौरिच 
में प्रक८ किय गय ह | 





नवां पारिच्छेद 
-*4.8,.% - 
आधदधिक स्वतंत्रता 


कमल न +ज-++- *+2००-०क- 2, २,६८2 रके#----ब्देफी--०----०-----०-- --- «७. 


काम धन्धा करन की आवश्यकता---प्रत्येक नागरिक 
की अपने जीवन-निवाह के लिये विविध वस्तओं की आवश्कता 
ह।ती है । इनका उत्तादन कुछ अंश तक बड़ स्वयं कर सकता 
है ओर कुछ अंश में उसे दूसरों की सहायता की आवश्यकता 
होती दे | वहधा हम ऐसी वस्तुओं का भी उपयोग करते ६ 
जो दूसरों कीही उत्पन्न की हुई या बनायी हुई होती हैँ। 
समाज में मनुप्यों का कार्य पारस्पारिक सहयोग से ही चलता 
है । जब हम दूसरों की सहायता या दूसरें की बरतुए लेते 
हैं, तो उनके बदले में हमें उनकी सहायता करनी या उन्हें 
डनकी आवश्यकता की वस्तुएं बना कर, या पेंढा करके देंनी 
होती हे । निदान अपने जीवन निवीह के लिये प्रत्येक व्यक्ति को 
कुछ न कुछ काम धन्धा करना जरूरी है। 

आर्थिक स्वतन्त्रता का आधैिकार इसलिये राज्य 
की ओर से प्रत्यक व्यक्ति को यह सुविधा ओर अधिकार 
मिण्ना चाहिये कि वह अपने जावन-निवोह के लिये नौकरी, 
व्यापार, खती या मजदूरी आदे जो काम उसे उचित जान 
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पड़े, करे । » जब उसका मन चाहे, वह अपने पाहिले धन्थ 
की छोड़कर दूसरा उसी प्रकार का या किसी नयी तरह का 
काथ आरम्म करदे । वह किसी कार्य को करने या छोड़ने के 
लिये बाध्य नहीं किया जा सकता | निस्सनन्‍्देह, यदि उसका 
किसी संस्था या कारखाने आदि से सम्बन्ध हैं, ओर जिस 
कारय की वद्द पहले करता आ रहा है, उस एक दम छोड़ देने 
से दूसरों की हानि की सम्भावना है तो उसे अपने उच्च आपिका 
रियो की नियमानुसार एक माह या कुछे कम ज्यादह समय 
पहले इस विपय की सूचना दे देनी चाहिये। साधारणतया 
समाज भें एसी व्यवस्था होनी चाहिये कि प्रत्येक व्यक्ति की उसके 
परिश्रम के जनुसार प्रतिफल मिले, यथाशक्ति परिश्रम करने 
वाले व्यक्ति का अपने, तथा अपने आश्रित परिवार के व्यक्तिया| 
के निर्वाह के यथेष्ट साथन तथा अबनी उन्नति के समुचित 
अवसर अवश्य मिल सके | साथ ही, समाज में कोई व्यक्ति 
एसा न होना चाहिये जिसे विना पारश्रम किये ही खाने-पहि- 
नने और मोज उड़ाने के सब साधन सुलभ हों। इस बात 
को यों कहा जा सकता है कि बोने की सब के स्वतन्त्रता 
रहे, जो जैसा बोये, वह वैसा कांटे; जो व्यक्ति कुछ न बोये, 
उसे काटने का भी अधिकार न रहना चाहिये। 


करीननण-+++-++ बल 


» हां, वह कोई ऐसा काम न $रे, ओर न कोई ऐसी वस्तु तैयार 
करे जिससे दूसरों का खास्थ्य बिगड़े या कुराबि उत्पन्न हो ।॥ 
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इस सिद्धान्त की अवहेलना--साधारण दृष्टि से तो 
उपयुक्त बांत ऐसी सामान्य प्रतीत होती हैं, कि इनके उछेख 
करने की आवश्यकता ज्ञात न होती होगी; फिर इन्हें स्पष्ट करने 
या इन पर कुछ तके-वितर्क होने की बात तो अलग रही। 
परन्तु तनिक विचार करने पर यह ध्यान में आ जायगा कि 
व्यवहार में इन बातों का कितना उलंघन किया जा रहा है। 
कहने को आजकल दासता या गुलामी नहीं रही, परन्तु फिर 
भी संसार के मिन्न-मिन्न स्थानों मं यह बनी ही हुई है। 
बहुत स सभ्य कहे जाने बाले देशों में भी प्रतिज्ञा-बद्ध कुली- 
प्रथा विद्यमान है | साधारण मोले भाले आदमियोें। को धोखा 
या प्रछोभन देकर निधारित समय तक काम करने के लिये 
सहमत कर लिया जाता है । फिर उन्हें चाहे जो कष्ट या 
असुविधाये हों, उन्हें अपना कार्य छोड़ने की अनुमति नहीं 
होती । यदि वे छोड़ने का प्रयल करें तो कानून का फन्‍्दा 
उनके छिये तेयार रहता है । 

दलित-जातियों के आदर्मी अपनी इच्छा के विरुद्ध भी 
खास-खास काम करने के लिये विवश होते हैं। कहा जाता 
है कि समाज की सुव्यवस्था के लिये यह आवश्यक है, इस- 
लिये इन दलितों की आर्थिक स्वतन्त्रता नहीं दी जा सकती । 
भरा विचार करने की बात है समाज के एक इतने बड़े अंग 
की इस प्रकार पराधीन बनाये रखना केसे न्‍्यायोचित कहा 
जा सकता है । फिर, जिन देशों में दाल्ति जातियां नहीं हैं, 
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सब को अपना कार्य करने की स्वतन्त्रता है, क्‍या वहां 
समाज का कार्य नहीं चठता ? अतः सामाजिक सुव्यवस्था का 
'नाम लेकर किया जाय या प्रार्चान रूढ़ि आदि की दुहाई दी 
जाय, अन्याय वास्तव में अन्याय ही है । इसे दूर किया 
जाना चाहिये । 


पुनः अनेक किसान ओर मजदूर दिन-रात पाश्रिम 
करके भी खाने-पाहिनने के लिये काफी नहीं पाते। और, 
बहुत से आदमियों को जीवन-निर्वाह के लिये ही इतनी शक्ति 
और समय खच कर देना पड़ता है कि उन्हें फिर अपनी 
उन्नति या विकास करने का कुछ अवसर ही नहीं मिलता । 
व स्वतन्त्र रूप से न किसी विषय का विचार कर सकते हैं, 
और न कोई कार्य ही करने में समथ होते हैं। ऐसी दशा 
में उनकी सामाजिक या धार्मिक स्वतन्त्रता केसे रह सकती 
है, और वे समाज या राज्य का क्‍या हित-साधन कर 
सकते हैं? 

इसके विपरीत कुछ जमींदार, महन्त या पूंजीपाति आदि 
प्रत्यक राज्य में ऐसे भी देखने मे आंते हैं, जिन्हें अपने 
निर्वाह के लिये प्रायः कुछ भी परिश्रम नहीं करना पढ़ता। 
उनकी अधीनता में दूसरे आदमी पसीना बहाते रहते हैं, और 
वे बैठे मौज मारते हैं । थे मुफ्त के खाने वाले, अपनी धन- 
सम्पाति की बदौलत समाज ओर राज्य में मनचाही प्रतिष्ठा 
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ओर आदर के भागीदार बने रहते हैं; यही नहीं, ये समाज 
और राज्य का सूत्र इस तरह चलाने में बहुत कुछ समर्थ हो 
जाते हैं कि उनके नियमों से इनके स्वार्थों की रक्षा और वृद्धि 
होती है, और ये आलसी और निऊम्मे बने रहते हैं; इसके 
विपरीत अन्य आदाभियों को उठने या उदन्नाति करने का 
अवसर नहां मिलता । 

आशिक परार्धानिता का कारण--इस प्रकार, आर्थिक 
स्वतत्रता न रहने से व्यक्तियों का यथ्रेष्ट विकास नहीं होता; 
ओर समाज और राज्य की अपरिगत हानि होती है, वे अपने 
आदर्श को प्राप्त नहीं कर सकते । अच्छा; मनुष्यों की आर्थिक 
पराधीनता को किस प्रड्मार हटाया जा सकता है ? विचार करने 
से, इस आर्थिक पराधीनता का मूल कारण यह माद्म होता 
है कि कुछ व्यक्तियों ने धनोत्याति के साधनों पर अपारीमत 
अधिकार प्राप्त कर लिया है, उन्होंने दूसरों के न्यायोचित 
स्व्यों को छीन लिया है । और सभाज ने इस व्यवस्था की 
मान्य कर रखा हे । 

विचारणीय बातें, भूमि ओर परिश्रम--इस परिस्थिति 
का सुधार करने के लिये कई बातें विचारणणाय हैं | पहले धनो- 
त्यत्ति के साधनों पर विचार करते हैं | इनमें मुख्य भूमि और 
परिश्रम हैं; मूल धन आदि गौण है। भूमि प्रकृति-दत्त है । 
इस पर सब का समान अधिकार होना चाहिये। जो आदमी 
जितनी भूमि जोते-बोये, उसे समाज के लिये अधिक उत्पादक 
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घनाये | उतनी ही पर उसका स्वत्व रहना उचित है। परन्तु 
होता क्या है ? अनेक आदमी इस प्रकार का कुछ कार्य न 
कर विस्तृत भूमि के स्वामी बने हुए हैं। वे उस जमीन को 
खेती आदि के लिये ओऔरों को दे देते हैं, ओर स्वयं लगान की 
आमदनी पर मौज उड़ाते हैं। यर्यपि इनकी आमदनी में से 
राज्य को भी अच्छा हिस्सा मिल जाता है, तथापि इनके पास 
काफी रह जाता है। जिन आदमियों में लगान देने की क्षमता 
नहीं होती, या जिन आदाभियों के पास जमीन नहीं है, वे 
जहां-तहां कारखानों में या दफ्तरों आदि में नोकारियों की 
खोज में फिरते रहते हैं ओर बहुधा बड़े बड़े कष्ट पांते ह। 
हस परिश्थिति में सम्यग्‌ सुधार होने की आवश्यकता है । 

पुनः समाज में श्रम की महत्ता का सिद्धान्त मान्य होना 
चाहिये । जो आदमी परिश्रम करे, समाज के छिये कोई उप- 
योगी वस्तु बनाये या मानासिक काये करके समाज की उन्नति 
मे सहायक हो, उसे ही समाज में रहकर विविध मनुष्यों के 
सहयोग से बनाई वस्तुओं के उपयोग का अधिकार होना 
चाहिये । अन्य मनुष्यों को काम से जी चुराने वार््य को, 
आलसियों को-इस प्रकार अधिकार न होना चाहिये । 

बेकारी कम करने का उपाय--साथ ही परिश्रमी 
मनुष्यों को अभाव या बेकारी की चिन्ता न होनी चाहिये । 
उन्हें निरंतर यही सोचते रहने को बाध्य न होना चाहिये कि 
कर खाने-पनि को मिलेगा या नहीं; क्योंके ऐसी दशा में वे 
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अपनी तथा समाज की उन्नति करने के साधनों से वंचित हो 
जायंगे । इस समय संसार के भिन्न-भिन्न राज्यों मे लगभग दो 
करोड़ आदमी बेकार हैं। इससे इस प्रश्न की जथ्लिता का 
विचार किया जा सकता है । बेकारों की सुविधा के लिए कुछ 

शो में दरिद्राल्य खुले हुए है, या बेफारी का बीमा होने की 
व्यवस्था हैं जिसके अनुसार बेकार होने वाले आदमी को कुछ 
ऐसा निधोरित द्रव्य मिल जाता है, जिसंस उसका निर्वाह हो 
सकता है । इन बातों से बेकारी रूपी रोग का कुछ अंश में 
इलाज होता है-और जहां तक यह हो सके अच्छा ही है- 
परन्तु इससे मूल रोग का निवारण नहीं होता । 


बेकारी को निवारण करने के लिये इसके मूल कारणों पर 
विच्नार करना होगा | और, ये मूल कारण धनोत्पादन विधि में 
ही विद्यमान हैं । आजकल बड़े पेमाने से, यंत्रों द्वारा आवश्यक 
पदार्थ तैयार किये जाते हैं, जो काम पहले हजार आदमी अपने 
अपने घर में हाथा से कर सकते थे, अब यंत्रों की सहायता: 
से कारखानों में केवल दस आदमी कर सकते हैं, ओर वज्ञा- 
निके प्रगति से यह स्वेथा सम्भव है कि आगे वह काम एक दो 
आदमियों से ही हो सफे । जितने आदमी कारखानों से खार्ली 
होते जाते हैं) उनमें बहुत थोड़ों को नये कारखानों में या 
अन्यत्र 'नथा काम- मिल पाता है। इस प्रकार वर्तमान धनो- 
त्पादन विधि के रहते बेकारी का रोग दूर होने की आशा 
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नहीं । इसलिये आवश्यक है कि यंत्रों द्वारा बड़े पेमाने पर 
धनोत्पादन करने की प्रवति को निय्येत्रित किया जाये; दस्त- 
कारियों और कारीगरियों को उत्तेजन दिया जाय । क्या वर्तमान 
सभ्यता में राज्य और समाज इसके लिये तैयार हैं ! 

श्रमजीबियों का वेतन ओर उनके काम के घंटे-आथिक 
स्वाधीनता के सिद्धांत के अनुसार यह आवश्यक है कि, मनुष्यों 
को अपने परिश्रम का यथेष्ट प्रतिफक मिले। वेतन की दर 
सदेव के लिये निधारित नहीं की जा सकती, और न यही कहा 
जा सकता है कि सब के समान वेतन मिलना ठीक होगा । 
परन्तु यह आवश्यक है कि समाज में कुछ आदमियों के पास 
अत्याधिक होने से पूवे, सब आदाभयों की इतना तो अवश्य 
मिल जाय जिसमे उनका साधारण रहन-सहन के दर्ज के अनु- 
सार निर्वाह ' सके ओर इन्हें स्वास्थ्य ओर मनोरंजन आदि के 
लिये आवश्यक विश्राम मिल सके । इस विचार को लक्ष में 
रखकर, भिन्न-भिन्न प्रकार के काम करने वार्छों का न्यूनतम 
वेतन जो देश-काल के अनुसार भिन्न-भिन्न होगा--कानून द्वारा 
निर्धारित होते रहना आवश्यक हेँ । उप$क्त रहन-सहन के दर्जे 
का विचार कुछ निष्पक्ष ओर विकार रहित सद्दर्स्यों द्वारा होना 
चाहिये । 

इस प्रसंग में काम करने के घंटों का भी विचार हो जाना 
आव्रश्यक है। इस विषय में ध्यान में रखने की बात यह है कि 
जिस व्यक्ति को सोचने विचारने का अवकाश नहीं मिलता, 
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जो दिन-रात खाने-पहनने के लिये मेहनत-मजदूरी करने में ही 
लगा रहता है, वह अपनी शक्तियों का समुचित विकास या 
उपयोग नहीं कर सकता, वह समाज या राज्य की यर्थेष्ट सेवा 
नहीं कर सकता और इस श्रकार बह अपना नागरिकता का 
करत॑व्य-पालन करने भें असमर्थ रह जाता है । आजकल साधा- 
रण शारीरिक कार्य करने वालों के लिये प्रतिदिन सात-आठ 
घंटे ओर मानसिक काये करने वाछों के लिये चार से छः घंटे 
तक कार्य करना उचित समझा जाता है। अच्छा हो यदि 
भविष्य में सभ्यता की वृद्धि से छोगों की अपना पेट पालने के 
काम भें इतना भी समय देने की आवश्यकता न रहे ओर 
अधिकाधिक समय अपनी शारीरिक, मानासेक ओर आत्मिक 
उन्नति के लिय नकाल सके । 

धनात्पादन में नागरिकों के आधैकार-इस सम्बन्ध में 
यह भी विचारणीय हें कि श्रम करन के सम्बन्ध मे नागरिकों 
की कुछ अधिकार होना चाहिये या नहीं । क्‍या वे केवल उन 
आज्ञाओं की पालन करने वाले बने रहें जो उन्हें अपने उच्च 
अधिकारियों द्वारा प्राप्त हो ? क्या उच्च अधिकारियों की समय 
समय पर श्रम सम्बन्धी नियमी के बनाने में अ्रमजीवियों के 
प्रतिनिधियों का परामश न लेना चाहिये ? हम समझते हैं कि 
जिस प्रकार नागारिकी की राज्य-सम्बन्धी नियमों के निर्माण 
के लिये अपने प्रतिनिधि भजन का अधिकार होता है; कुछ 
कुछ उसी रूप में श्रम-सम्बन्धी नियमों के विषय में श्रमजीवियों 
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के प्रतिनिधियों के परामर्श का उपयोग हो तो आज कल के 
बहुत से विवाद-ग्रस्त विषयों का सहज हां निपठारा हो सकता 
है, हड़ताल और द्वारावरोध के अवसर कम हो सकते हैं ओर 
मालिक और मजदरों का पारस्पारेक मतभेद बहुत कुछ हट 
सकता हैं| मजदूर के प्रतनिबियों का सहयोग होने पर 
कारखानों सम्बन्धी जो नियम बनेंगे वे श्रमजीवियों के लिये 
इतने असुविधा-जनक न होंगे, उनका पालन सुगमता से, ओर 
कुछ अंश में इच्छा-पूवक कर सकेंगे। इसलिय ओद्योगिक 
कार्यों में श्रमजीवियां का यह अधिकार मान्य करना, ओर इसे 


क्रमशः बढ़ाना उाचत ही हांगा। इससे धनात्यातते में वाधा 
पहुचने को आशंका करना ननमूल है; और कदाचित इससे 


घनोत्यात्ति कुछ कम हो भी जाय तो उसकी अपेक्षा, इससे नाग- 
रिकी की उन्नति में जो सहायता मिलेगी, वह कहाँ अधिक 
मूल्यवान है । 

ऊपर जो बात शारीरिक श्रम के सम्बन्ध भ॑ कही गयी 
वह बात मानसिक श्रम के विषय में भी अधिक चरितार्थ होती 
है । इसलिये सम्पादकों, अध्यापकों, झुकों आदि को भी अपने 
विभाग सम्बन्धी नियम निर्मोण में यथा-सम्भव प्रतिनिधि भेजने 
का अधिकार दिया जाना चाहिये। 

सम्पत्ति पर व्यक्ति ओर समाज का आधिकार--इस 
पारिच्छेद में इस बात पर भी कुछ प्रकाश डालना आवश्यक है 
कि किसी राज्य में जो सम्पात्ति उत्पन्न होती है, उस पर कहां 
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तक व्यक्तियों का अधिकार है, और किस सीमा तक समाज 
को | यह तो स्पष्ट दी है कि व्यक्ति जो धनोलाति करते हैं, 
बह समाज के सहयोग से ही करते हूं; समाज की सहायता 
बिना धन की वृद्धि या रक्षा होनी असम्भव हे। उपारजित 
सम्पत्ति पर व्यक्ति या सम्पत्ति का कितना अधिकार रद, इस 
का विचार करने में हमे यह सोचना चाहिये कि किस दशा भ 
व्यक्ति और समाज का कहां तक हितसाधन होता है । विचार 
करने पर मारूप होता है कि दोनों दशाओं मे कुछ-कुछ गुण 
हैं तो कुछ दोष भी हैं । 

यदि सम्पत्ति पर व्यक्तियों का अधिकार रहता है तो कुछ 
व्यक्ति जरूरत से अधिक घनवान अथोत्‌ रूखपति, करोड़पति 
हो जाते हैं, और दूसरे बिल्कुल निधन रहजाते हैं। धनवान, 
पूंजीपति, जमींदार या महन्त आदि समाज या राज्य के लिय 
कोई उत्पादक कार्य नहीं करते, वरन्‌ अपनी बिलासिता, 
श्ीक और ऐश्वर्य से अन्य नागरिकों के लिये बुरा उदाहरण 
उपस्थित करते हैं। साथ दी जब उनकी सम्पत्ति उनके उत्तरा- 
धिकारियों को बिना परिश्रम किये प्राप्त होजाती है, तो वे भी 
उनकी तरह आलसी ओर मुफ्त की खान वाले बन जाते हैं । 
श्रप की महत्ता का-जो समाज के लिये संजीवनी शक्ति का 
काम देती है-लोप हो जाता है। इसके विपरीत अनेक निषन 
आदमी अपनी भोजन, वस्न-सम्बन्धी आवश्यकताओं की भी 
पूर्ति नहीं कर पांठ, उनका एक प्रकार से मनुष्यलल और नष्ट 
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हो ही जाता है, उनकी विविध शक्तियों के विकास का मार्ग 
बिल्कुल बन्द हो जाता है। 

अब, कल्पना करो के सम्पत्ति पर व्यक्तियों का अधिकार 
न होकर, समाज का हो। इस दशा में सब व्यक्तियों का 
अधिकार समान होजायगा । धन ।रबतरण की विषमता से होने 
वाढी उपयुक्त हानियाँ न रहेंगी | परन्तु क्या यह समता बहुत 
समय तक रहेगी ? क्‍या यह स्वाभावक है! जैसे प्रकृति में 
छोटे बड़े, निबेक बलवान होते हैं, बेसे ही मनुष्यों में कुछ 
कम योग्य ओर कुछ अधिक थोगम्य होते हैं, सब को उनके 
परिश्रम से प्राप्त सम्पाति में समान अधिकार मिलना कहां का 
न्याय है ? जब आदमी देखगे कि सम्पत्ति के वितरण में ऐसा 
अन्याय होता है, कम पेदा करे, या ज्यादह मिलेगा उतना 
हो, तो फिर कुछ बहुत ऊंचे बिचार और आदर्श वाले 
व्यक्तियों को छोड़कर क्या सर्वंसाधारण धनोत्पाति के कार्य में 
बहुत कुछ उदासीन न होजांयंगे ? वे अपनी विशेष योग्यता या 
शक्ति का उपयोग क्‍यों करेंगे ! क्या इससे व्यक्तियों के 
व्यक्तित॒ का ह्वास न होगा ! 

निदान दोनों मर्तों में से किसी एक से यथेष्ट फल सिद्धि 
नहीं होती । आवश्यकता है कि दोनों के दुर्गुणों से बचते हुए 
उनसे यथासम्भव लाभ उठाया जाय । 


दसवां पारिच्छेद 





शिक्ता 
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(प्िद्वान्त त्यागने वालों की निन्‍दा की जाती है | पर 
हम यह नहीं वाडते कि यह दोष उनके स्वभाव का नहीं है, 
किन्तु यह वह दुबंलवा है जिसे मिटाने के लिये, उन्हें. शिक्षा 
नहीं मिली ओर न उन्हें आत्म-संयम का ही अभ्यास 
कराया गया | 

-स्वाधीनता के सिद्धान्त 

कुछ सज्जनों का मत है कि नागरिकों की आवश्यक 
शिक्षा देना राज्य का कर्तव्य ही है, ओर प्रायः उन्नत राज्य में 
यह कार्य होता ही है, अतः इसे नागरिक अधिकारों में साम्मि- 
लित करने की आवश्यकता नहीं है। परन्तु स्पष्टीकरण के 
लिये हम इसका उलछेख करना आवश्यक समझते हैं । और, 
जैसा अगले पृष्ठों की अवशोकन करने से ज्ञात होगा, इस 
सम्बन्ध में कई बातें बहुत विचारणीय हैं । 

नागरिक और शिक्षा--नागरिकता चाहती है कि हम 
सार्वजनिक हित के लिये, राज्य में उपाध्ित होने वाले विविध 
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प्रश्नों पर अपनी समुचित सम्मति दिया करें। हम इस बात 
पर प्रकाश डाढें कि किन किन बातों से राज्य की उन्नति हो 
सकती है, हमारी, नागरिक के नाते क्या आवश्यकतायें हैं, उन- 
की राज्य को किस श्रकार पूर्ति करनी चाहिये। भिन्न-भिन्न 
विषयों मे हमारा क्या अनुभव है । जो आदमी यह प्रकट नहीं 
कर सकता, वह अपना अधिकतम विकास कर सकता है, और 
न राज्य के लिये यथेष्ट उपयोगी बन सकता है । 

नार्गरेक शिक्षाका का आदशे--इसका यह आशय 
नहीं कि सब नागारिकों को मानासेक शिक्षण (५७४7४ ) 
समान रूप से प्राप्त करने का अधिकार है । तथापि यह अवश्य 
हँ कि कुछ शिक्षा ऐसी है, जो प्रत्येक नागरिक को मिलनी ही 
चाहिये । यह न्यूनतम शिक्षा इतनी होनी चाहिये कि नागरिक 
भिन्न विषयों में अपना भला-बुरा सोच सके, जब किसी बात 
के दो या अधिक पक्ष उसके सामने आंव, तो वह उनके बारे 
मे अपना उचित निणय दे सके तथा उनके सम्बन्ध में अपना 
कतंव्य स्थिर कर सके | शिक्षा से नागरिकों में राष्ट्रीयता के 
भाव बढ़ने चाहिये, उनमे साम्प्रदाथेकता या मत-मतान्तर के 
भेद-भाव न रहने चाहिये । उन्हें जानना चाहिये कि वे किसी 
धर्म या जाति-विशेष के लिये कदापि नहीं हैं; और पूर्णतः 
अपने लिये भी नहीं हैं। वे हैं अपने लिये, और राज्य के 
लिये । अतः वे अपनी उन्नाति और विकास करने के साथ, 
राज्य से प्रेम करें, राज्य की सेवा करें, उसके लिये जियें, और 
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आवश्यकता होने पर उसके लिये प्राण देने को भी तप्पर रहें। 
तभी वे वास्तव में नागरिक कहे जा सकते हैं । 

भिन्न-भिन्न राज्यों के नागारिकीं की इस दृष्टि से परीक्षा 
करने से माढप हो सकता है कि उपर्युक्त बात केवल आदर्श 
रूप से ही रह जाती है; उसके अनुसार व्यवडार नहीं मिलता | 
नागरिकों की जैसी और जितनी शिक्षा मिलनी चाहिये, उसमें 
प्रायः सर्वत्र भारी कमी है । 

प्रारम्भिक शिक्षा--वर्तमान काल में राज्यों का ध्यान 
प्रायः केवल साहित्यिक शिक्षा की ओर है । उन्हें यही मान्य 
है कि नागरिकों को प्रारम्भिक शिक्षा प्राप्त करे का अधिकार 
है, इस शिक्षा के लिये, वे निःशुल्क व्यवस्था करते हैं । 
अधिकंतर नागरिक भी इससे संतुष्ट हो जाते हैं। अस्तु, अब 
इस विषय में मतभेद नहीं है कि जिन नागरिकों को साधारण 
लिखना पढ़ना भी नहीं आता वे अपने राज्य की अवनत दशा 
के स्थूल प्रमाण हैं । इसलिये प्रत्यक विकसित राज्य नागरिकों 
की आवश्यकता के अनुसार प्रारम्भिक शिक्षा-संस्थाओं की 
स्थापना ओर संचालन करता है, ओर जब नागरिक राज्य के 
किसी भाग, नगर या आम में इन संस्थाओं की कमी या 
अभाव का अनुभव करते हैँ तो वे इसके विषय में यथेष्ट 
आन्दोलन करते हैं । 

अन्यान्य देशों में, इसका अच्छा उदाहरण इंगलेंड में 
मिलता है। वहां के निवासियों ने प्रारम्भिक शिक्षा के इस 
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महत्व को भरी भांति समझ लिया है। यही कारण है कि जब 
कभी जरा भी यह आशंका दोती है कि सरकार शिक्षा कार्थ 
में तनिक पछि हटन। चाहती है, तो वहां का राष्ट्रीय जीवन 
ऐसा अशान्त हो जाता है मानें वहां के नागारिकों के भोजन, 
वस्र आदि के समान किसी अत्यन्त आवश्यक ओर उपयीर्मी 
वस्तु की ग्राप्ति में विन्न पड़ रहा हो, वे छोग सभाओं, व्या- 
ख्य,नों, लेखों आदि के द्वारा अपने मानासिक उद्गेग को राज्य 
के प्राति ऐसे स्पष्ट रूप में प्रगद कर देते हैं कि अधिकारियों 
की इस ओर समुचित ध्यान देना ही पड़ता है। यह बात 
प्रथक राज्य के नामारिकों के लिए विचारणीय एवं शिक्षा- 
प्रद है । 


उच्चशिक्षा. -स्मरण रहे ॥के नागरिकों की प्रारम्भिक 
शिक्षा के लिये तो समुचित व्यवस्था करना राज्य का करतेंब्य 
४, परन्तु उच्चशिक्षा की व्यवस्था वह करे या न करे, उसका 
उस पर उत्तरदायित्व नहीं है। प्रायः उन्नत राज्यों के नाग- 
रिक्री में शिक्षा के प्रति ऐसा प्रेम रहता ह के वे स्वयं उसको 
समुचित व्यवस्था कर लेते हैं, वे अपनी संस्थाओं को राज्य के 
नियंत्रण 4 नहीं रखते । यदि आवश्यकता हो तो वे सरकार 
सहायता छेना स्वीकार कर लेते हैं, इस दशा में उन्हें राज्य 
के कुछ नियमों का पालन करना होता है, तथापि राज्य उनमें 
विशेष हस्तक्षेप नहीं करता। हां, सरकारी सहायता उन्हीं 
संस्थाओं को मिलती ६ जो किसी मत या सम्प्रदाय विशेष की 


0१ 


(९७७) 


शिक्षा न देती हो, अथवा केवल उस धम की शिक्षा देती हो 
जो वहां का राजधम मान लिया गया हो | # मत विशेष 
की शिक्षा देने वाली संस्थाओं की अपना पाठ्य-क्रम आदि 
ऐसा उपयोगी और आकर्षक रखना होता है कि वे सर्व-साधा- 
रण की यथेष्ट सहानुभूति प्राप्त कर सकें और उनकी सहायता 
से अपना खच बखूबी चला सके | 

भारतवर्ष की स्थिति--भारतवर्ष में सरकार की ओर 
से स्थापित और संचालित शिक्षा-संस्थायें, यहां की जन-संख्या 
तथा क्षेत्रफल की दृष्टि से, बिल्कुल कम ह । सरकार कुछ 
संस्थाओं को सहायता भी देती है। तथापि सब मिलाकर 
सरकार का इस कार्य में व्यय बहुत थोड़ा है। यद्यपि प्रार- 
म्मिक शिक्षा का कार्य स्थानीय रवराज्य संस्थाओं, अथौत 
म्युनिसिपेलिटियां ओर जिला बोर्डों आदि को सौंपा गया है, 
ओर वे यथाशक्ति प्रयत्न भी कर रही हैं, परन्तु धनाभाव के 
कारण उनसे भी यंथष्ट काथ नहीं होता । इस विषय में बहुत 
ध्यान दिये जाने तथा खचे किये जाने की आवश्यकता है । 
पुनः यह भी विचारणीय है कि यहां अभी मत-मतान्तर का 
भाव बहुत अधिक है । जब सरकार एक मत की शिक्षा देने 
वाली संम्था की सहायता देती है, तो दूसरे मत विशेष की 
शिक्षा दने वाली संस्थांय भी सहायता मांगती हैं। इन मिन्न- 
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£ किसी धरम को राजघम माना जाना, अन्य थम वालों के लिये 
असन्ताप प्रद होता हूं । 


(१७५१) 


भिन्न संस्थाओं में यथरेष्ट सहानुभूति नहीं होती, और न इनसे 
निकलने वाले युवकी में ही समुचित राष्ट्रीयता के भावों का 
उदय होता है । अतः जहां तक सम्भव हो, ऐसी संस्थाओं 
को ही सरकारी प्रोत्साहन मि ना चाहिये कि जिनका दरवाजा 
सब विद्यार्थियों के लिये समान रूप से खुला हो । 

धन का ग्रशन - आरामिक शिक्षा का यथ्रष्ट प्रचार करने, 
तथा भारतीय भाषाओं में माध्यमिक और उच्च शिक्षा के लिये 
यथेष्ट पाठय-गन्थ तेयार कराने के लिये भारत-सरकार धना- 
भात्र की शिकायत किया करती है। भारत-सरकार के किन- 
किन कार्मो में आवश्यकता से अधिक खच होता है, तथा 
उनमे कितनी किफायत हो सकती है, इस विषय का विचार 
हमने अपने “भारतीय राजस्व” में किया है। यहां हमें केवल 
यही वक्तव्य है कि नागरिकों के लिये शिक्षा जेसा आवश्यक 
काये घनाभाव के कारण चिरकारू तक रुका नहीं रहना 
चाहिये । इस सम्बन्ध में अन्य देशों से शिक्षा ली जानी 
चाहिये । उदाहरणाथ, आस्टिया में अनिवार्य और मुफ्त शिक्षा 
होने के कारण राज्य को हर एक आम और नगर में भिन्न- 
भिन्न जातियों के लिये, भाषा के अनुसार, भिन्न-भिन्न विद्यालय 
बनाने मे जो व्यय करना पड़ता होगा, उसका अनुमान पाठक 
लगा लेव | पर स्वतन्त्र देशों में स्वतन्त्रता के सामने धन 


गौण वस्तु समझा जाता है, स्वतन्त्रता की सम्यगू रक्षा करने 


( १०२ ) 


हिल 


से धनागम का मार्ग स्वयं प्रशस्त हो जाता हं । समस्त राज्यों 
को इस तत्व को भली भां!ति ग्रहण करना चाहिये । 

शिक्षा का माध्यम--शिक्षा का माध्यम देश कौ-नाग- 
रिकीं की-भाषा होनी चाहिये, यह ऐसी बात है, जिसकी 
साधारण स्थिति में कहने की आवश्यकता नहीं होती | परन्तु 
दुभोग्य से जब साधारण स्वाभाविक स्थिति न हो, तब इसे 
कहना आवश्यक ही है। भारतवर्ष में माध्यमिक शिक्षा मे भी 
अगरेजी का उपयोग किया जाता है, उच्चशिक्षा तो स्वेथा 
अगरेजी में दी जाती है । इससे देश की भाषाओं में यशथेष्ट 
पारिमापिक शब्द भंडार न होना, आवश्यक पाठ्य-पुस्तकी की 
कमी, यथोचित योग्यता वाले आध्यापकों का न मिल सकना 
आदि विविध कारण बता दिये जाते हैं । इन बातों का यथेष्ट 
तक संगत उत्तर दिया जा चुका है; गुरुकुठ और विद्यापीठ 
आदि अनेक राष्ट्रीय शिक्षा-संस्थाओं ने अपने उदाहरण से 
मार्ग प्रशस्त कर दिया है। तथापि अभी तक सरकार इस दशा 
भे बहुत ही कम ध्यान दे रही हैं; उसकी नीति-परिवर्तेन की 
बड़ी आवश्यकता है । 

शिक्षा का माध्यम विदेशी भाषा होने से विद्याथियों को 
रटना या घोटना बहुत पड़ता है; वे विषय को पूरी तरह 
समझते नहीं, परीक्षा में उत्तीणे होने के लिये कुछ बांते केठ 
करते हैं । इसमें वहुत सी शक्ति ओर समय नष्ट होता है । 
अनेक विद्यार्थियों को पढ़ने से ही ब्रणा हा। जाती है। परीक्षा 


( १७३ ) 


मे अनुत्तण होने वार की संख्या बढ़ती है और अनुर्त्ताणि 
युवक प्रायः निराशा और चिन्ता का जीवन व्यतीत करते हैं, 
और कुछ तो उसका अन्त ही कर डालते हैं। विदेशी भाषा में 
पढ़ने के अस्वाभाविक काये से बहुतों की स्वतंत्र चिन्तन की 
शक्ति नष्ट हो जाती हे । उनमें मोलिकता नहीं रहती । उनके 
द्वारा प्रस्तुत साहित्य में गम्भीर ओर नवीन विचार नहीं मिलते; 
केवल दूसरों की नकल मिलती है, और वह भी कभी कभी 
बहुत भद्दी होती है | इस प्रकार विदेशी भाषा को माध्यम के 
रूप में कदापि प्रयोग न होना चाहिये। हां, स्वतंत्र भाषा के रूप 
में अध्ययन की जा सकती है, ओर यथासम्भव की जानी 
चाहिये । 

नागारेक शिक्षा की आवश्यकता--शिक्षा-पद्धति केसी 
होनी चाहिये और वर्तमान प्रणाली में किन किन सुधारों की 
आवश्यकता है, इसका यहां विस्तार-भय से विवेचन नहीं 
किया जा सकता । तथापि यह कह देना आवश्यक है के 
नागरिकों की शिक्षा ऐसी होनी चाहिये जिससे वे राज्य और 
समाज में अपना उत्तरदायित्व यथेष्ट रूप से निभा सकें । इस 
बात का ध्यान न केवल विद्यालयों में रखे जाने की आवश्य- 
कता है, वरन्‌ नागरिकों के छात्र-जीवन के पूबे और पश्चात्‌ भी 
रखा जाना चाहिये। हमारी शिक्षा-संस्थाओं के संचाछऊक तनिक 
विचार करें कि उनके सामने शिक्षा का आदशे तथा रुक्ष्य 
क्या है ? क्‍या यह संतोषप्रद्‌ है कक्े उनकी संस्थाओं से प्रति 
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वर्ष कुछ ऐसे नवयुवक प्रमाण-पत्र या डिग्री, डिछ्लोमा आदि 
लेकर निकल जाया करें, जिनके शरीर, मन और आत्मा बहुत 
कुछ विकृृत हों, जो न अपना कतैव्य समुचित रूप से पालन 
करते हों, न दूसरों को उनके कर्तव्यों के पालन करने में सहा- 
यक हों, जो न अपने अधिकारों की रक्षा करना जानत हों 
और न दूसरों के अधिकारों का आदर करना सखि हाँ, जो 
घर मे, बाजार में, सभा में ओर कोंसिलों में, तथा संसार 
के विस्तृत क्षेत्र में अपनी अयोग्यता का स्वयं सिद्ध प्रमाण 
देते फिरते हों ? भला, ऐसे अद्धं शिक्षित युवकों से देश का 
क्या हित साधन होगा ! 

अमरीका का उदाहरण--शिक्षा-संस्थाओं के संचालकी 
के पथ-प्रदशन के लिये हम बताना चाहते हैं कि अमरीका की 
कुछ संस्थाय अपने यहां से निकलने वाले प्रत्यक युवक से क्‍या 
आश्ञा करती हैं!--- 

१-वह अपने नागरिक उत्तरदायित्व का अनुभव करे । 

२-वह नागरिकों की पारस्परिक आश्रय्रिता ( ७ ए/ए८।- 
५6ए90०7040670० ) के भाव को समझ ले । 

३-बह नागरिक विषयी में बहुमत का आदर करे | 

४-वह कानून का पालन करे । 

५--वह वफादार ओर ईमानदार हो । 

६-उसका नेतिक आदर्श (57870%:0) उच्च हो । 

७-वह वैयक्तिक ओर सार्वजानिक सम्पत्ति की रक्षा करे | 


( १५५ ) 


८--वह अच्छे नेताओं को चुन सके। 
९-वह आत्म निभरता ओर अपनी बुद्धि से कार्यारम्भ 
करने के भाव (0:0५४9४७ ) को वाद्धि करे । 
१ ०-वह मितव्ययिता और स्वावलरूम्बन का अभ्यास करे। 
११-वड़ शिष्टाचार, कृपा ओर दयाढ्ुता का अभ्यास 
करे । 
१२-बवह स्वच्छता और श्वास की वृद्धि करे । 
१३--वह मनोरंजन के उत्तम साधनों को पसन्द करे । 
नागरिक शिक्षा की पद्धति--नागरिकों के इन गुणें। 
के अभ्यास तथा प्रोत्साहन के लिये उपयुक्त शिक्षा-संस्थायें 
प्रत्यक विद्यार्थी का प्रतिसप्ताह का लेखा रखती हैं, समय-समय 


5 गो देती 


पर निम्न लिखित रिपोर्ट देती हैंः--- 
(कक) वह अपने व्यक्तित्व के कारण, दूसरों का आदर 
ओर विश्वास प्राप्त करने में कहां तक सफल हुआ ! 
(ख) किसी काम में लगे रहने से उसकी दृढ़ता कैसी है! 
(ग) परीस्थिति या नये विचार को वह कैसी फुर्ती या 
तेजी से समझता है ? 
(घ ) किसी कार्य को नियम-पूर्वक करने में उसका कहां: 
तक विश्वास किया जा सकता है ! 


नागरिक विषयों सम्बन्धी प्रद्शन-कहीं-कहीं कुछ 
संस्थाओं में नागारकि-शिक्षा की व्यवस्था के लिये प्रति सप्ताह 


( १७५६ ) 


सभा होती है । इसमें मुख्याध्यापक भी उपस्थित होता है, 
परन्तु वह केवल एक दशेक के रूप मे रहता है। काये का 
संचालन करते हैं, विद्यार्थी ही । इस सभा में किसी नागरिक 
विषय पर वाद-विवाद होता है। कभी-कभी नागरिक जीवन 
की साधारण घटनाओं का अमिनय फिया जाता है। 
उदाहरणवत्‌ यह दिखाया जाता है कि एक व्यक्ति कुछ अप- 
राध करता है, इस पर पुलिस कया क्‍या कार्वाई करती है। 
अदालतों में उसके विषय में किस तरह विचार होता है। अथवा 
किसी पद के लिये एक आदमी की जरूरत है, उसका किस 
प्रकार विज्ञापन दिया जाता है, फिर जब उम्भेदवारों की दरख्वा- 
स्ते आजाती हैं, तो उनपर किस तरह विचार किया जाता है । 
यदि किसी उम्मेदवार को नियुक्ति से पूर्व मिलने के लिये 
बुलाया जाय तो उससे क्या क्या बातें स्पष्ट की जाती हैं । 
कभी कभी यह दिखाया जाता है [कि एक निर्वाचक संघ से 
किसी व्यक्ति का चुनाव करने का क्या ढंग होता है । इसके 
लिये क्या-क्या कार्रवाई करने की आवश्यकता होती है । इस 
प्रकार विद्यार्थियों की अपने छात्र-जीवन में उन विविध नागरिक 
विषयों का अच्छा ज्ञान हो जाता है, जो संस्था को छोड़ने के 
बाद उनके सम्मुख उपस्थित होंगे। यदि प्रारम्भिक और 
माध्यम्रेक शिक्षा-संस्थाओं के संचालक इस पद्धति का छात्रों 
की योग्यता के अनुसार उपयोग होने दें तो यह बहुत उपयोगी 
हो सकती है । 


( १७७ ) 


ऊँची श्रणियां के विद्यार्थ्यों के लिए न|गरिक शिक्षा- 
जब विद्यार्थियों की समझने की शक्ति बढ़ जाय, जब वे ऊंची 
श्राशियों में चढ़ जांय तो प्श्नोत्तर द्वारा उनके ज्ञान की वृद्धि 
करायी जा सकती है। उदाहरणवत्‌ उनसे पूछा जाय, कि 
नगर में सड़की पर रोशनी कौन कराता है, सड़कें कौन बनवाता 
है । जब वे जानले के यह कार्य म्थुनिसिपेलिटियों द्वारा होते 
हैं तो अश्चोत्तर द्वारा उन्हें बताया जा सकता है कि म्युनिसि- 
पैलिटियों की आमदनी किस किस प्रकार होती है। उसके 
लिये सदस्य कौन चुनता है, वे किस प्रकार चुने जांते हैं। 


म्युनिसिपेलिटियों ओर जिला बो्डों आदि स्थानीय संस्था- 
आ का सम्यग्‌ ज्ञान प्राप्त कर लेने पर उन्हें प्रान्तीय और 
केन्द्रीय व्यवस्थापक संस्थाओं तथा शासक सभाओं की काये- 
पद्धाति तथा तद्‌विषयक 0एसिद्धांतां का परिचय कराया जा 
सकता है । 


विश्वविद्यालयों मं, ऊंची कक्षाओं में पढ़न वाले युवकों मे 
नागरिक-शिक्षा का यह कार्येक्रम ओर आगे बढ़ाया जा सकता 
है, उन्हें बहुतसी बारीकियाँ और ब्यारेवार बांत माद्म करायी 
जाय । तथा वे नागरिक विषयों के वाद-विवाद में अधिक 
स्वाधीनता का उपयोग कर सके। विश्व-विद्याल्यों को पुस्तका- 
लयो और वाचनालयों में नागरिक विषयों सम्बन्धी यथेष्ट साहित्य 
और पत्र-पत्रिकायें आदि रहनी चाहिये । 
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इस प्रकार प्रत्यक राज्य में, शिक्षा-प्राप्ति के समय ही, 
नवयुवकीं और नवयुवतियों को नागारिक विषयों का यथा-सम्भव 
ज्ञान हो जाना आवश्यक है | राज्य को इसके लिये यशरेष्ट 
सुविधाओं की व्यवस्था करनी चाहिये। इस शिक्षा को प्राप्त 
किये बिना वे वास्तव में नागरिक ही नहीं बन सकते । 

प्रीढ ख्री-पुरुषों को कतंव्य-पालन की शिक्षा-अब हमें 
यह विचार करना है कि उन ख्री-पुरुषों को कतंव्य-पालन का 
शिक्षा किस प्रकार दी जाय, जो प्रौढ़ अवस्था के हैं, परन्तु 
जिन्होंने या तो थोड़ा-सा पढ़-लिखकर छोड़दिया है, अथवा 
जो किसी विशेष कारण से नितांत अशिक्षित ह । 


जो व्यक्ति दर्भाग्य से कुछ शिक्षा प्राप्त नहीं कर सके हैं, 
इन्हें उनके कतंव्य-पाऊन के ज्ञान कराने का काय-ब्याख्याताओं 
और कथा-वाचर्की का दे | ये अपने आचरण ओऔर व्यवहार 
के अतिरिक्त भाषणों ओर उपंदर्शों से तथा कथा-वार्ता सुनाकर 
इसे समुचित रूप से सम्पादन करें। जो प्रौढ़ व्यक्ति कुछ 
शिक्षित हैं. ५ भी इन राम उठा सकते हैं । वे इनक अतिरिक्त 
स्थायी और सामायेक साहित्य को, अन्थों और पत्र-पात्रिकाओं 
को भी अवलोकन करते रहें ओर देश-क्राल की परिध्थाति 
का अनुशालन कर अपना कर्तव्य-पालन करते रहें। इनकी 
सुविधा के लिये ग्रत्यक नगर॒म्युनित्तिपेलिटी आदि के सहयोग 
से नगर-नगर और गांब-गांव में, यथरेष्ट सार्वजानके पुस्तकारूय 
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और बाचनालय होने चाहिये, जिनमें नागरिक विषयों के विवे- 
चन के लिये राजनीति, अर्थशास्र, इतिहास और समाजशाश्र 
आदि की पयाप्त सामग्री हो | इन संस्थाओं की इमारतें ऐसी 
आर इतनी बड़ी होनी चाहिये, कि इनमें समय समय पर नागरिकों 
की सार्वजनिक सभाये हो सकें । जहां कहीं पुस्तकालयों और 
वाचनालयों की इमारतों से यह काम न लिया जा सके, वहां इस 
काय के लिये अन्य स्वतन्त्र स्थानों की व्यवस्था होनी आव- 
श्यक है । इनका प्रबन्ध किसी विशेष जाति या समूह के हाथ 
मे न होकर सवेसाधारण के आधीन होना चाहिये; जिससे 
प्रय्येक श्रणी के नागरिक इनका सम्यगू्‌ उपयोग कर सके । 

. निदान, नागरिक-शिक्षा का प्रबन्ध देश-कार की परिस्थिति 
के अनुसार भिन्न-भिन्न प्रकार से, नगर-नगर और गांक-गांव मे 
ही नहीं, मोहछे-मोहल्ले ओर घर-घर में होना चाहिये । 
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ग्यारहवां पारच्छेद 


यमन 


भाषा श्रोर लिपि की स्वतंत्रता 


बे 
४ मनुष्य की मातृ-भाषा उतनी ही महर्चा रखती है, 
जितनी कि उत्तका माता ऑर मातृ-भत्रि रखती हूँ | एक 
माता जन्म देती हैं; दूरी खेलने-कूदने, ॥विच्रण करने और 
सांतारिक निर्वाह के लिये स्थान देती है; और तीपरी मनों- 
विचारों और मनोगत भात्रों को दूसरों पर प्रगट करने की 
शाफ्ति देकर मनुष्य-ज]वन को सुखमय बनाती हैं ।”” 
--महावीरप्रसाद दिवेदी 
४ जो लोग दूसरी भाषा के लिये अपनी भाषा का परि- 
त्याग कर देते हैं, अथवा ऐसा करने के लिये बाध्य ॥रक्ये 
जाते हैं, वे अपने अस्तित्र को नष्ट कर देते हैं । ” 
“सर जान वृडरफ 
प्राकक्थन--अधिकांश देशों में नागरिकों की भाषा 
ओर लिपि सम्बन्धी इतनी स्वतन्त्रता होती है कि कुछ लेखकों 
को इस बात की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती कि इसका 
एक प्रथक्‌ नागरिक अधिकार को भांति उछ्लेख किया जाय | 
तथापि सिद्धान्त की दृष्टि से इस विषय का स्पष्टीकरण होना 
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अच्छा ही है। इसी विचार से आए्ट्रिया, आयरिश फ्री स्टेट 
आदी राज्यों ने अपने अपने नागरिकों के इस अधिकार को 
स्पष्ट रूप से घोषित किया है। 

भाषा का महत्व--विवार-स्वातन्त्य के विषय में, हम 
मानवी विचारों की महत्ता बता जुके हैं। अपने विचारों को 
प्रकट करने के लिये गूगे आदमी तरह तरह के संकेत किया 
करते है, जिन लोगों की भाषा हम नहीं समझ सकते हैं, 
उन्हं भी इशारों से काम चलाना पड़ता हे । तथापि प्रत्येक 
व्यक्ति अपने अनुभव से जान सकता है कि भाव प्रकट करने 
का सब ते उत्तम साधन भाषा है । निस्सन्देह यदि मनुष्य 
के पास यह शक्ति या साधन न होता तो न माह्म उसकी 
क्या दुर्दशा होती, वह अपना विचार, अपना सुख-दुख, 
अपना अनुभव दूसरों के प्राति प्रकट न कर सकता और समाज 
में संगठन या उन्नति का माग प्रशस्त न होता । निस्सन्देह 
हमोरे सामाजिक जावन का आधार यही है| इसके अभाव में 
धार्मिक, आर्थिक या राजनेतिक उन्नति की सम्भावना नहीं 
होती । इससे नागरिकीं को अपनी भाषा के उपयोग तथा 
विकास करने के लिये यथेष्ट अवसर मिलने का महत्व स्पष्ट है। 

मात-भाषा की रक्षा की आवश्यकता--मत्येक उन्नत 
जाति और राष्ट्‌ स्व-भाषा के उपयोग के महत्व को भली भांति 
जानता है। इसलिये इतिहास में अनेक ऐसे उदाहरण मिलते 
हैं कि प्रायः विपुल हानि सहकर भी छोगों ने अपनी भाषा 
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की रक्षा की है | विजेता विजित देशों में अपनी भाषा का 
प्रचार इसीलिये किया करते हैं कि किसी तरह वे विजित देशों 
के स्वतन्त्र अस्तित्व को सबवथा लुप्त करके, सुगमता पूवक 
उन्हें अपना एक अग मात्र बना सकें; इसके विपरीत पराधीन 
हो जाने वाली जातियां भी, समझदार होने को दशा मे भी 
भांति जानती है कि यदि हम अपनी भाषा की सम्यग रक्षा 
कर सकीं तो राजनैतिक दासता थोड़े बहुत समय में हटा दी 
जासकेगी । परन्तु यदि अपनी भाषा त्याग कर दूसरों को भाषा 
स्वीकार करली तो फिर रंग-रूप अपना रहने पर भी, उसके 
व्यक्तियों की रुचि, आचार विचार, रहन-सहन, सभ्यता और 
संस्कृति में विदेशीपन और पराधीनता आ जाती है, जिससे 
सहज ही छुटकारा पाना सम्भव नहीं होता । स्वाधीन देशों 
के भी अपनी भाषा को सुरक्षा करने की नितान्त आवश्यकता 
रहती है, इस ओर कुछ उदासीनता हेने से उनके स्व-शासन 
या स्वराज का आधार निबंल हो जाता है | इस प्रकार, नाग- 
रिकोीं की अपनी भाषा के उपयोग सम्बन्धी यथेष्ट अधिकार 
होना चाहिये | 

भाषा सम्बन्धी अधिकार--नागरिकों को यह अधिकार 
होना चाहिये कि वे राज्य कार्यों मं अपनी भाषा का प्रयोग 
कर सके । यदि उनके देश में कई भाषायें प्रचछित हों तो 
वे प्रान्तिक काये में अपनी प्रारन्तीय भाषा तथा केन्द्रीय काये 
में राष्ट-भाषा का प्रयोग कर सकें। नागारिकों की इच्छा या 
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सुगमता को लक्ष्य मे रखकर उन्हें किसी अन्य भाषा को 
प्रयोग करने की अनुमति दी जाना और बात है और क्षम्य है; 
परन्तु उन्हें उसके लिए बाध्य ही किया जाना सवेथा अनुचित है। 

राज्य को चाहिये कि सावेजानिक कार्यों में नागरिकों की 
भाषा का प्रयोग करे; यादि नागारिकों में कई एक भाषायें प्रच- 
लित हों तो उनमें से मुख्य-मुख्य भाषाओं का प्रयोग किया 
जाना ताहिये । पाठशारहाओं, सरकारी दफ्तरों, अदालतों, 
व्यवस्थापरू संस्थाओं तथा अन्य सार्वजनिक व्यवहार में नाग- 
रिकों की भिन्न-भिन्न भाषाओं की समानता का नियम रहे । 
साथ ही उन भाषाओं के शब्द-मंडार और साहित्य की उन्नति 
ओर वृद्धि का ध्यान रखा जाना चाहिये | 

भारतवर्ष का विचार--उदाहरण के लिये भारतवर्ष के 
विषय में विचार करें। यह एक बड़ा देश है। इसका एक 
एक प्रान्त संसार के अनेक राष्ट्रों के समान क्षत्रकक और जन- 
संख्या वाला है । यहां भिन्न-भिन्न प्रान्तों में प्रथक्‌ एथक्‌ भाषा 
का व्यवहार होना स्वाभाविक है । अतः ऐसी व्यवस्था होनी 
चाहिये । कि प्रान्तीय कार्यों में प्रत्येक नागरिक अपने प्रान्त 
की भाषा बंगला, मराठी, गुजराती आदि अथवा राष्ट-भाषा 
हिन्दी का प्रयोग कर सके और केन्द्रीय कार्यों में राष्ट्-भाषा 
हिन्दी का | किसी नागरिक का इन भाषाओं में किया हुआ 
कोई काये कानूनी दृष्टि से अमान्य न होना चाहिये। यही 
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नहीं, उन्हें इन भाषाओं के प्रयोग में आवश्यक सुधपिधायें भी 
मिलनी चाहिये । 

भारतीय-जनता में कबल सात फी सदी ख्री-पुरुष शिक्षित 
हैं, अगेरजी का तो ज्ञान यहां और भी कम छोगें को हैं । 
अतः उन्हें इस विदेशी भाषा भ सरकारी काम करने के लिये 
बाध्य करना बड़े झझट में डालना है | परन्तु, हम केवल कष्ट 
निवारण के विचार से हिन्दी तथा यहां की अन्य प्रान्तीय 
भाषाओं में राज्य-काय किये जाने के लिये नहीं कहते | प्रश्न 
उनके नागारिक अधिकार का है, यह उन्हें मिलना चाहिये । 

राज्य को चाहिये कि शासन-सम्बन्धी सब कार्य नाग- 
रिकों की साविधानुसार यहां की भाषाओं में करें। सब सादवे- 
जानिक संस्थाओं, विभागों, कमीशनों या कमेटियों आदि की 
रिपोर्ट आदि [हिन्दी में तथा उस प्रान्त की भाषा में प्रकाशित 
करें, जहां के आदामभेयों का उससे घोनिष्ट सम्बन्ध हों। इसी 
प्रकार, यहां शिक्षा के माध्यम के सम्बन्ध में उपयुक्त बातों 
का सम्यगू ध्यान रखे जान की अत्यन्त आवश्यकता है। 
इसके विषय में हम विशेष रूप से, शिक्षा के विषय में, कह 
आये हैं । 

लिपि सम्बन्धी आधिेकार--किसी भी भाषा में कुछ 
लिखने के लिये एक लिपि की आवश्यकता होती है । संसार 
की बहुत सी भाषाएं ऐसी हैं जिनमें से प्रत्येक का किसी एक 
लिपि से घनिष्ट सम्बन्ध हो गया है, ओर जिस अकार किसी 
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देश या बड़े प्रान्त के नागरिकी की कोई विशेष भाषा होती 
है, उसी प्रकार बहुधा वे किसी विशेष लिपि का ही प्रयोग 
अधिक करते हैं । इसलिये जंपत नागरिकी को भाषा-सम्बन्धी 
अधिकार होना चाहिये, वैसे ही उन्हें लिपि-सम्बन्धी अधिकार 
होना भी आवश्यक है | उन्हें राज्य काय में अपनी लिपि के 
प्रयोग करने की अनुमति होनी चाहिये, यदि किसी बड़े देश 
में कई लिपियां प्रचलित हों तो उन्हें राष्टीय कार्य राष्ट-लिपि 
में करने के लिये आदेश भछ्ते ही किया जाय, परन्तु उन्हें 
किसी अन्य ओर विशेषतया विदेशी लिपि व्यवह्ृत करने के 
लिये बाध्य करना स्वथा अनुचित है, अन्याय है । 

राज्य को भी चाहिये अपने कार्यों में लिपि सम्बन्धी वेसे 
ही सिद्धान्तों के पालन करने का ध्यान रखे, जैसा हम भाषा 
के सम्बन्ध में पहले बता आये हैं, अर्थात्‌ उसकी सावेजनिक 
संस्थाओं का सब काम देश की लिपि में हो, उसमे नागरिकों 
की सुविधा का यथेष्ट ध्यान रखा जाय । 

भारतवर्ष इतना बड़ा देश होने पर भी यहां लिपि सम्ब- 
नधी समस्या कुछ जाथिछ नहीं है । यहां अधिकतर भाग में 
देवनागरी और फारसी छिपि से बखूबी काम चर सकता है । 
दाक्षिण भाग में, प्रान्तीय कार्यों के लिये वहां की लिपि व्यवह्ृत 
की जा सकती है। नोट, सिक्के तथा रेल, तार, डाक आदि जो 
कार्य अखिल भारतवर्षीय हैं इनमें देवनागरी और फारसी लिपि 
का न्यायोचित व्यवहार होना चाहिये, परन्तु यहां इन बातों के 
लिये बहुत आन्दोलन करना पड़ा, और कुछ अंश में अभी 
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तक भी अभीष्ठ लक्ष्य की प्राप्ति नहीं हुई है। आशा है, 
सम्यग्‌ ध्यान दिया जायगा | 

भाषा ओर लिपि-सम्बन्धी अधिकार की मयोदा-- 
बहुधा प्रत्येक देश में ओर विशेषतया उन देशों में जहां शिक्षा 
का प्रचार तथा आने जाने के साधनों की कमी हो, थोड़े थोड़े 
फासले पर लोगों की भाषाओं में एवं उनकी व्यवह्ृत लिपियों 
में कुछ अन्तर पाया जाता है | अब यादि प्रत्येक स्थान के 
नागरिक यह चाहें कि उन्हें अपनी विशेष भाषा और लिपि का 
ही उपयोग करने की स्वतंत्रता हो अथवा राज्य उनके लिये 
विशेष साविधायें प्रदान करे तो यह न सम्भव है, और न 
लाभकारी ही है। आदमी जब समाज में रहने रूग जांते हैं, 
उसी समय से उन्हें अपनी कुछ स्वतंत्रता मयौदित कर देनी 
आवश्यक होती है, उन्हें दूसरों के सुख सुविधा का भी ध्यान रखना 
होता है, और इससे अन्ततः उनका ही छाम है; यह बात 
पहले बतलायी जा चुकी है। अस्तु किसी देश या भप्रान्त के 
नागरिकों के सामूहिक हित का विचार करके किस भाषा और 
किस लिपि का व्यवहार किया जाना उपयोगी होगा, इसका 
सहज ही निणय किया जा सकता है। उसी में नागरिकों को 
एवं राज्य को सावेजनिक काये करना चाहिये। अपने अपने निजी 
या घरेछू व्यवद्यर भें जो नागारिक जिस भाषा और जिस छिपि का 
उपयोग सुविधा जनक समझे उसी में व्यवहार कर सकता है । 
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“४ जब तक तुम्हारे देश-बन्घुओं में #्ष एक भी ऐशा है, 
जिसका शष्ट्रय जीवन की उन्नति के लिए, अपना चुना हुआ 
प्रतिनिधि नहीं है, तब तक तुम्हारा देश सच्च का और सब के 
लिए नहीं हे, जेमा कि वह होना चाहिये। 


-- मैजिनी 


नियम निमोण ओर नागारेक-राज्य को जो विविध 
अधिकार प्राप्त होते हैं, वे उसी दशा भें उाचित कह्टे जा सकते 
हैं, जब उसे वे राष्ट की ओर से-नागरिकां की ओर से-्राप्त 
हुए हों । वास्तव में राज्य की प्रभुता का आधार सर्वसाधारण 
की इच्छा (]३७४४०॥ ७४ ७))) है | नागरिक राज्य के नियम 
केवल इसलिये मान्य नहीं करते कि वे नागरिकों के हित के 
लिये बनाये गये हैं, क्योंके सम्भव है बहुत से नागरिक कितने 
ही नियमों की उपयोगिता न समझ सके । उन नियमों के 
मान्य होने का एक मुख्य कारण यह होता है कि उनके 
बनाने में नागारिकों का भी हाथ होता है। अपने बनाये हुए 
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नियम कठोर होते हुए भी प्रायः पालन किये जाते हैं, इसके 
विपरीत दसेरे के बनाये नियमों को आशंका की दृष्टि से देखने 
ओर कुछ बहाना मिलने पर उनकी अवहेलना करने की, प्रायः 


चर 


नुप्यो मे प्रद्ति होती है । इसलिये यह आवश्यक है राज्य 
के नियम वहां के नागरिकों द्वारा ही बनाये जांय। ऐसा होने 
में नागरिकों के हित ओर स्वार्थों का समुचित ध्यान रह सकेगा 
और स्वयं नागरिकों द्वारा बनाये जाने के कारण इन्हें भंग 
भी बहुत कम किया जायगा । 
परन्तु क्या सब नागरिकों का नियम-निर्मोण में भाग लेना 
सम्भव है ! 


मतापिकार-प्रत्यके गांव या नगर के निवासियों मे 
बच्चो या नाबालिकों की खासी संख्या होती है, फिर कु 
आदमी वृद्ध, रोगी या निबल भी होते हैं | परन्तु यदि इन्हें 
छे।ड़ ही दिया जाय तो भी शेष सब आदमी आधुनिक परी- 
स्थिति में; नियम बनाने में प्रत्यक्ष भाग नहीं ले सकते । जैसा 
कि पहले बताया जा चुका है, प्राचीनकाल में थोड़ी जन-संख्या वाले 
नगर राज्यों में यह हो सकता था । पर राज्यों के बड़े-बड़े 
हो जाने ओर अधिक जन-संख्या का प्रश्न सामने आने पर वह 
उस प्रथा के अनुसार काथ करना अत्यन्त कठिन होगया और 
उसे त्याग दिया गया । अब नागरिक प्रत्यक्ष रूप से नियम 
निर्माण नहीं करते, नहीं कर सकते। उनकी ओर से भेजे हुए 
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प्रतिनिधि ही नियम बनाते हैं | इस प्रकार किसी राज्य के 
ठाखों या करोड़ों आदमी एकत्र न होकर उनकी तरक से 
#वठ सौ, दो सी या चार-छः सौ आदमी उक्त कार्य करते हैं। 
परग्तु चंकि इन प्रतिनिधियों के चुनाव के लिये राज्य के असंख्य 
आदमियां का मत देने का अधिकार होता है, वे सब यह 
अनभव करते हैं कि उन्हें अप्रत्यक्ष रूप से ही क्‍यों न हो- 
निथम-निगाण करने, ओर इस प्रकार राज्य के शासन मं भाग 
लेने का अधिकार है । 

मताधिकार का अभिप्रायः यह है कि नागरिकों को अपने 
नगर, प्रांत तथा राज्य की विविध व्यवस्थापक संस्थाओं के 
सदस्य निवोचित करने का अधिकार हो एवं जिन राज्यों मे 
सरकारी कमचारियों के चुने जाने का विधान हो, वहां उनके 
निवाचन में भी वे अपना मत दे सकें। जिस विचार केया 
जिस दल के व्यक्ति के पक्ष मे अधिक नागारिक अपना मत दें 
वी व्यवस्थापक संस्था का सदस्य या सरकारी कमेचारी 
चुना जावे । जिन नागारिकों को मताधिकार प्राप्त होता है, 
निवोचक कहलाते हैं । 

मताधिकार सम्बन्धी विविध बातों का सविस्तर वर्णन हम 
“निबोचन-नियम ” पुस्तक में कर चुके हैं | यहां कुछ आवश्यक 
बातों का संक्षेप में ही उल्लेख किया जाता है । 

मताधिकार का महत्व-वेध राज-तंत्र तथा प्रजा-तंत्र 
शासन-पद्धति वाले देशों में व्यवस्था अर्थात्‌ कानून बनाने का 
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काम नागरिकों के प्रतिनिधि करते हैं । इनकी संख्या थोड़ी ही 
होती है । परन्तु देश के वृहत्‌ संख्यक नागरिकों को प्रत्यक्ष 
रूप से व्यवस्था में भाग लेने का अधिकार न हंने पर भी 
अप्रत्यक्ष रूप से वे भाग छेते ही हैं | चूंकि जो व्यक्ति व्यव- 
स्थापक संस्थाओं के सद॒स्य बनते हैं वे नागरिकों के द्वारा ही 
तो चुने जाते हैं । जिस दल के, या जिन विचारों वाछे आद 
मियों के पक्ष म नागरिकों का बहुमत नहीं होता, वे नागरिक 
के प्रतिनिधि अथीत्‌ व्यवस्थापक संस्थाओं के सदम्य नहीं वन 
सकते । इसलिये किसी देश की व्यवस्था बहुत कुछ वहां के 
निर्वाचकों पर निर्भर होती है । 

स्मरण रहे कि जिन व्यवस्थापक संस्थाओं में प्रतिनिधि 
चुनकर भेजे जाते हैं, यदि उनकी शक्ति कम हो, उन पर 
शासकों का नियन्त्रण बहुत अधिक हो, तो निर्वाचर्कीं के मता- 
धिकार का महत्व बहुत कुछ नष्ट हो जाता है । 

मताधिकार व्यापक होना चाहि4-देश के सर्वसाधारण 
में राजनेतिक जाग्रति के भावों का संचार करने के लिये तथा 
उन्हें यह अनुभव कराने के लिये, कि अपने देश के शासन 
में हमारा भी कुछ भाग-चाहे वह अप्रत्यक्ष रूप से ही हो-है, 
यह आवश्यक है कि मताधिकार देश के अधिक से अधिक 
व्यक्तियों की ही, केवल किसी विशेष अणी या विशेष स्वार्थ 
वाल की नहीं । इसमें अमार-गरीब, ख्री-पुरुष, मालिक-मजदूर 
कृषक-जमींदार का अथवा रंग, जाति, धर्म (मत) आदि का 
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पक्षपात न होना चाहिये । हां, राज्य के जो अंग विक्ृत या अपरि- 
पकक्‍व हों, अर्थात्‌ जो व्यक्ति पागल या नाबालिग हो, उन्हें 
इस अधिकार से वंचित रखा जाना ठीक ही है; कारण कि 
उनमे विचार-पूतेक मत देने की योग्यता नहीं होती । 

उपथुक्त बातों में अनेक आदमियां को कई आपत्तियां 
रही हैं, तथा इस समय भी कुछ बांति सवमान्य नहीं हैं । 
उनके विषय में कुछ विचार कर लेना आवश्यक है । पहले 
खसत्रियों के मताधिकार का प्रश्न लेते हैं । 

खस्रियों का मताधिकार--पहले कहा जा चुका है कि 
यर्यप पिछले दिनों में स्लियों के राजनेतिक अधिकारी की कुछ 
वृद्धि हुई है, उन्हें इस समय भी उनके देशों में प्रायः बहुत 
कम अधिकार हैं | अन्यान्य अधिकारों में उनके मताधिकार 
का विरोध भी बहुत स्थानों में बना हुआ है | हमारी सम्मति 
में किसी ख्लरी की केवल श्री होने के कारण इस अधिकार से 
वंचित रखना अनुचित है | अन्य राजनैतिक अधिकारों की 
भांति मताधिकार का भी आधार योग्यता और विवेक होना 
चाहिये, जिस व्यक्ति में यह गुण हों उसे यह अधिकार मिल 
जाना चाहिये, इसमें खत्री-पुरुष के भेद भाव की आवश्यकता 
नहीं । 

साथ ही, एक बात का और भी ध्यान रखा जाना 
आवश्यक है । ख्त्रियों को यह अधिकार मिलेन का उस दशा 
में कोई अथे नहीं हो सकता, जब कि उन्हें किसी नियम के 
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द्वारा इसके उपयोग से वंचित कर दिया जाय। मताधिकार 
में साम्पत्तिक स्थिति का विचार किया जाना कहां तक ठीक 
है, इसका हम आगे विचार करेंगे, यहां हमें इस विपय 
के ख्रियों सम्बन्धी पदल पर कुछ वक्तव्य ह | बल्यता करो 
कि कहीं ऐसा नियम है।, अमुक माली हालत के ध्यक्तियं। 
को-वे पुरुष हों या खत्री-मताधिकार प्राप्त हो | क्‍या ऐसा 
नियम खि+। के विषय में न्‍्यायानुकूल कहा जा सकेगा ? हम 
स्मरण रखना चाहिये कि चूंकि ,खयां प्रायः स्वतस्त्र रूप से धनो- 
पाजन बहुत कम करती €ं, वे अधिकतर अपने पति या 
अन्य पुरुषों के आश्रित रहती ४, इसलिये, उगकी साम्पात्तिक 
योग्यता का पारिभाण, पुरुष की अपेक्षा कम रखा जायमा 
तभी वे इस अधिकार का सम्यग्‌ उपयोग कर सकेंगी; अन्यथा 
उपयुक्त नियम के होते हुए भी बहुत-सी खरियां इससे वंचित 
ही रहँगी | इस बात का ।प्चार करके ही इइंग्लेंड भें यह 
नियम किया गया हैं कि कोई खी पांच पौंड वार्षिक किराये 
वाले मकान या दूकान में रहने से निर्वाचन में मत देने की 
अधिकारिणी हो सकती है, जब कि पुरुषों के छिये कम से 
कम दस पोंड वार्षिक का परिमाण निधोश्ति किया गया है । 
और, ऐसा होना ठीक ही है । 

अस्तु, ख्रियाँं को यथेष्ट मताधिकार मिलना आवश्यक 
है | इससे न केवल खियों में राजनैतिक जाग्रति होगी, वरन्‌ 
उनके द्वारा पर-बर, वाढक-वाहिकाओं मे प्रातेनिधि तंत्र के 


की न्ननण अनतओ 
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भावों का उदय होने, ओर इस प्रकार राप्टर का अधिकतम 
विकास होने में सहायता मिलंगी। हां, कुछ दशाओं भें यह 
भी सम्भव है कि खियें के मताधिकार से पारिवारिक जीवन 
की सरसता कुछ कम हो जाय, इसमें कुछ कठिनाइयां उप- 
म्थित हो जांय | अतः जहां तक सम्भव हो, पारिवारिक खुश 
शान्ति की रक्षा की जाय; परन्तु राज्य के हिताथ थोड़े बहुत 
पारिवारिक हानि के छिये भी, नागरिकों को तेयार रहना 
चाशथिय । 

हां, यह निश्चय करना सहज नहीं है कि किन राज- 
नत्कि अधिकारों को प्राप्त कर खियां कहां तक राष्ट्रोन्नाति में 
सहायक हो सकेंगी | वहुधा निस्पक्ष सज्जनों मे भी 
विपय में बड़ा मत भेद होता है। कुछ कम आशावादी हैँ 
तो कुछ बहुत अधिक आशायें रखते हैं। एक सज्जन » का 
मत है कि “ पुरुषों का स्वभाव लड़ने-भिड़ने का रहता है, 
हाथ से अधिकार छीने जाकर 'खियों का दिये जांय । ऐसे 
शासन विधाने से, जो पुरुणें के हाथ मे €, शान्ति की आशा 
नहां ही सकती । प्रत्येक राज्य के मताधिकारियों में पुरुषों की 
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यह मत विचारणीय है। तथापि वर्तमान स्थिति में हम खतियों 
के लिये पुरुषों के समान अधिकार दिये जाने का आदशशे भी 
बुरा नहीं समझते । 

मताधिकार और शिक्षा--कुछ छोगों का मत है कि 
मताधिकार केवल शिक्षितों और विद्वानों को ही मिलना 
चाहिये | अन्यथा इस अधिकार का टुरुपयोग होगा और 
निवाचक अपना कतेव्य पाछन ठीक तरह से न कर सकेंगे, 
उनसे बहुत गरुतियां टॉंगी। इस सम्बन्ध में प्रथम तो यह 
विचारणयि दे कि शज़ातंत्र राज्य का जीवन ही इस बात में 
है कि लोगों पर उनके काये का उत्तरदायित्व रहे, चाहे उनेसे 
कहीं कहीं त्रुद्यां भले हो हों | वे अपनी त्रेटियों से शिक्षा 
लेंगे, और राज्य भी जब यह अनुभव करेगा कि वर्तमान 
परिस्थिति में नागरिकों से ब्रव्यां होती हैं, तो वह उन्हें दूर 
करने का उपाय काम भे॑ छायगा | शिक्षा हौनता के आधार 
पर नागरिकों की मताधिकार से दंचित कर देने का अथ इन 
नागरिकों के सुख स्वाथ आदि की अवहेठना करना है। 

दूसरी विचारणीय बात यह है कि यदि मताधिकार का 
आधार शिक्षा रखा जाय तो प्रश्न यह उपस्थित होता है कि 
कहां तक शिक्षा पाये हुए व्यक्ति को यह अधिकार मिलना 
उचित होगा । मामूली लिखना पढ़ना जान लेने से, यह नहीं 
कहा जा सकता, कि व्यक्ति निर्वाचन के विषय में विशेष 
योग्य हो जायगा । यदि निर्वाचन के लिये किसी प्रकार की 
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योग्यता की आवश्यकता है तो वह है राजनेततिक ज्ञान, शासन- 
पद्धाते और शासन सम्बन्धी समय समय पर उपस्थित होने 
वाले विषयों का व्यवहारिक ज्ञान | यह ज्ञान अनेक ऐसे आद- 
मियां में भी नहीं होता जे दशेन शाख, चिंकित्सा या गणित 
आदि की बड़ी उपावियां मप्त होते हैं। तो क्या इन सब 
आदमियों को भी मताधिकार से वंचित कर दिया जाना उचित 
होगा ? फिर यादे मताधिकार के लिये किसी प्रकार की मान- 
प्िक योग्यता आवश्यक समझी जाती है तो राज्य का कतैव्य 
है कि साधारण नागरिकों को उतनी योग्यता प्राप्त कराये । 


असल बात तो यह है, कि यद्यपि नागरिकों के लिये 
शिक्षा बहुत आवश्यक और उपयोगी है परन्तु निर्वाचन आदि 
कार्यों के लिये जितना महत्व इसे कुछ आदमी दे देते हैं, वह 
जरूरत से ज्यादह है । 


गरीबों को मताधिकार-- जैसा कि हम “अधिकारों का 
विषय ” शीर्षक परिच्छेद में लिख चुके हैं, किसी नागारिक को 
धनाभाव के कारण मताधिकार आदि किसी राजनैतिक अधिकार 
से वंचित किया जाना अनुचित है। प्रायः राज्यों में धनोत्पा- 
दन और घन वितरण की जो पद्धतियां विद्यमान हैं. उनके 
कारण कुछ आदामियों का और कहीं कहीं तो बहुत से आद- 
मियों का निर्धन रहना स्वाभाविक है। इन्हें मताधिकार न देने से 
राज्य में लोक तंत्र के सिद्धान्तों का व्यवहार कम हो जाता है । 
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इसके अतिरिक्त एक्र बात और भी विचारणीय है । 
प्रत्येक राज्य में कुछ महानुभाव ऐसे उच्च विचार वाले होते हें, 
जो धन का जान बूझ कर त्याग करते हैं, ये अवैतनिक या 
अल्प देतन पर सेवा करते हैं और अपने जीवन का उद्देश्य यथा 
शक्ति परोपकार करना समझते हैं | ये निर्धभनता और सादगी 
का जीवन बिताते हैं । ऐसे उदार ओर त्यागरशाल सज्जनों का 
प्र्यक राज्य को गव करना चाहिये; इन्हे इनकी निधेनता के 
आधार पर मताधिकार से वंचित करना एक अनिष्टकारी उदा- 
हरण उपस्थित करना और राज्य को महान क्षाति पहुं- 
चाना हे । 


कुछ आदमियों का विचार प्ै कि निधन छोगों के पास 
ऐसी वस्तु (सम्पात्ति ) नहीं होती, जिससे देश म॑ उनका म्थायी 
स्वाथ्र हो, ओर वे राज्य को कुछ कर नहीं देते, इसलिये उन्हें 
मताधिकार न मिलना चाहिये। परन्तु इस विषय में यह 
विचारणीय है कि निधन आदामियों का देश के खुख दुख से 
बसा ही सम्बन्ध है, जेसा धनवानों का । उनके पास यदि 
सम्पत्ति नहीं है, तो क्या हुआ, उनके पास श्रम तो है, ओर 
श्रम धनोत्पात्ति का एक आंनेवाय साधन है। आवश्यकता 
उपस्थित होने पर उन्हें देश की रक्षा के लिये अपनी जान 
जोखम मे॑ डालनी होती हैं | बह राज्य का वैसा ही अंग 
(सदस्य ) हैं, जेसे धनवान हे। फिर उन्हें मताधिकार द्वास 
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उसके प्रबन्ध मे भाग लेने से, वंचित क्यों किया जाय £ निदान 
वह मताधिकारी हैं, और, उन्हें यह अधिकार मिलना चाहिये । 

यदि मताधिकार के सम्बन्ध में आर्थिक योग्यता का 
कोई परिमाण रखना हो, तो सब से अच्छा यह है कि जो 
आदमी राज्य के लिये काई उत्पादक काय नहीं करते, अपने 
पैत्रिक अधिकार से प्राप्त सम्पत्ति से मौज उड़ाते हैं, या 
निखट॒टू रहते हुए भिक्षा मांग खाते हैं, उनका इस अधि- 
कार से वंचित किया जाना ठकि है । 

अस्तु, मताधिकार राज्य की अधिकतम जनता को होने के 
लिये, उसमें शिक्षा, सम्पत्ति या ख्री-पुरुष भेद का बन्धन न 
लगाया जाना चाहिये; यह अधिकार प्रत्यक बालिग ख्री-पुरुष 
की होना चाहिये, जिसकी शारीरिक या मानासेक दशा ऐसी 
विकृृत न हो कि वह इस कतेव्य को पालन करने में असम 
हो । ऐसा होने पर ही व्यवस्थापक संस्थाओं के सदस्य किसी 
विशेष समूह के प्रतिनिधि न होकर आधिक से अधिक जनता 
के प्रातीनोषि होंगे, तथा राज्य अपने नागरिकों के अनुभव और 
ज्ञान से यथेष्ट लाभ उठा सकेगा। 


मताधिकार का सदुपयोग--अन्य अधिकारों की भांति 
इस अधिकार के भी दुरुपयोग से बचने की बड़ी आवश्यकता 
है । निर्वाचकों को खूब सोच समझ लेना चाहिये कि जिस 
व्यक्ति के चुनाव के लिये वे अपना मत देंते हैं, वह वास्तव में 
निडर, अनुभवी, स्वंदेश-हितेषी, एवं उन सब गुणों से सम्पन्न 
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है या नहीं, जो उनके योग्य प्रातानीधि में होने चाहिये । निर्वा- 
चकों को किसी प्रकार के छोम, लिहाज, जाति सम्पदाय आदि 
के विचार में पड़कर अपने कतेव्य पालन में त्रुटि न करनी 
चाहिये । 

निर्वाचकों को ध्यान रखना चाहिये कि जिस आदमी को 
मत देकर वे अपना प्रतिनिधि बनाते हैं वह जो कुछ व्यवस्था- 
पक संस्थाओं में कहेगा ओर करेगा, वह उनकी ओर से कहा 
हुआ और किया हुआ समझा जायगा । इसलिये प्रत्येक नाग- 
रिकि का एक एक मत बहुमूल्य है। वह किसी भी दशा में 
अयोग्य आदमी के पक्ष में नहीं दिया जाना चाहिये। 


कभी कभी कुछ नागरिक निवोचन स्थान तक जाने आने 
के झझट से बचने के लि+ मत ही नहीं देत । यह भी ठीक 
नहीं है। उनकी उपेक्षा से योग्य उम्मेदवारों को मिलेन वालि 
मतों की संख्या कम रह सकती, और अयोग्य आदमियों की 
जीत हो सकती है । अयोग्य सदस्यों वाली व्यवस्थापक संस्था 
के संगठन का कुफर नागरिकों को अगले निवाचन तक 
भुगतना पड़ेगा । इस प्रकार नागरिक के किसी भी मत का 
अनुपयोग अथवा दुरुपयोग न होना चाहिये । 


इस सम्बन्ध में यह भी विचार्णाय हे कि प्रायः विविध 
देशों की निर्वाचन पद्धाति भी बहुत संशोधर्नाय हैं। आजकल 
बहुधा धनवान तथा चालक आदमिेयों को ही सफलता मिलन 
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की अधिक सम्मावना होती है। बहुधा ऐसे आदमी भी व्यव- 
स्‍्था संस्थाओं के सदस्य बन जाते हैं, जिन्होंने सार्वजनिक 
काय का कुछ अनुभव प्राप्त नहीं किया, और जिनमें त्याग 
तथा सार्वजनिक सेवा का कुछ भाव नहीं होता। इस विषय 
की कुछ बातों का सुधार, आवश्यक कानून बन जाने से हो 
सकता है । 

नियाचकों का ज्ञान-स्थानीय संस्थाओं-म्युनिसिपौलि- 
टियों, पंचायतां और जिछा बोड्डों आदि-के लिये तो 
निर्वाचक भली भांति विचार कर मत देने का निणय कर सकते 
हैं, क्योंकि बहुघा वे अपनी स्थानीय आवश्यकताओं को तथा 
उम्मेदवारों कु गुण दोषों को भली भांति जानते हैं। परन्तु 
प्रान्तीय या केन्द्रीय व्यवस्थापक संस्थाओं के लिये होने वाले 
निर्वाचनों में निर्वाचक्त अपने मताधिकार का सदुपयोग तभी 
कर सकते हैं, जब देश की प्रचलित राजनीति में उनका 
यंथेष्ट अनुराग हो । वे यह जानते हों कक देश में कौन कोन से 
सुधार अत्यन्त आवश्यक हैं ओर किस दल के आदमी का 
किस क्रिस विषय में क्या क्‍या मत हैं, तथा किस आदमी 
का व्यवस्थापक संस्था में जाना अधिकतम उपयोगी होगा । 

निर्वाचकों को व्याख्यानों, लेखों, टेक्टों, आदि के द्वारा 
मताधिकार का महत्व तथा इसके सदुपयोग की विधि बतायी 
जानी चाहिये। इसके अतिरिक्त विचारशीरू नागारिकों को 
अपने आचरण और व्यवहार से उत्तम उदाहरण उपस्थित 
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करना चाहिये। केवल 'िर्वांचन के समय उम्मेदवारों या 
उनके एजन्टों द्वारा कुछ सूचनायें आदि निकल जाना पयीप्त 
नहीं । इसका तो निरन्तर बारहों महीने प्रयल होना चाहिये । 
तभी निर्वाचक समुचित रूप से शिक्षित होकर अपने बहुमूल्य 
मताधिकार का सदुपयोग कर सकेंगे । 


02 
कह 


तेरहवां पारिच्छेद 





न्याय 


हर लिन मर लि 
८ ८ न्याय सत्र के साथ, रियायत किसी से नहीं ! 

-- दंडविधि 
अब हम नागरिकों के न्याय-सम्बन्धी अधिकार का विचार 

करते हैं । पहले न्याय का यथेष्ट महत्व जान लेना चाहिये । 
न्याय का महत्व-न्याय राज्य का सब से बड़ा बल है । 
जहां न्याय-कार्य समुचित रूप से सम्पादित होता हैं, और 
केवल दुष्ट को ठीक दंड मिलता है, वहां सब नागारिक अपने 
कार्य में लगे रहते हैं, और राज्य की उन्नति होती है । परन्तु 
जो राज्य इसकी उपेक्षा करके सेना ओर पुलिस का आश्रय 
तकते हैं उनका भविष्य अधकारमय होने में कोई संदेह नहीं । 
जब किसी देश में अन्याय होने रुगता है तो राज्य संबसाधारण 
की सहानुभूति से वंचित हो जाता है, छोगों मे कृभशः क्रांति 
के भाव बढ़ते जाते हैं और यादे तब भी राज्य सावधान होकर 
न्याय का सहारा नहीं लेता तो उसके प्रति ऐसा विरोधभाव 
उत्पन्न हो जाता है कि जनता अपने जान-मार की रक्षा से 
उदासीन होकर पुलिस और फीज का निर्भयता-पूर्वक सामना 
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करने रगती € ओर अम्त म॑ राज्य को नौचा देखना पड़ता है। 

इससे न्याय का महल स्पष्ट है, परन्तु उसका उद्देश्य 
तभी सफल होता दे जब यह वास्तव में न्याय हो, उसमे पक्ष- 
पात आदि दोष न हो । 

न्याय की निःपरक्ष॒ता-म्यायारुय के सम्मुख सब नागरिक 
समान होने चाहिये | एक अभियुक्त का जिस पद्धति और 
कानून के अनुसार तिचार क्रिया जाय, दूसरे उसके समान 
अभियुक्त का भी ठीक उसी पद्धति आर उसी कानून के अनु- 
सार विचार होना चाहिये । दंड देने भे॑ धनी-निधन, कांले-गोरे 
या जाति ओर धम के आधार पर काई भेद माना जाना अनु 
चित हूँ । न्याय की निश्पक्षता न केवरू उन विवाद-अ्रस्त 
विषयों मे रहनी आवश्यक हैं, जिनका सम्बन्ध केवल नागरिकों 
या नागारिक समूहों से है, वरन्‌ उन विषयों में भी रहनी चाहिये 
जिनमें एक ओर नागरिक और दूसरी ओर शासक या प्रब- 
न्धक हो । 

इसके लिथ कुछ आवश्यक बातें-- न्याय कार्य निस्पक्ष 
रीति से होता रहे, इसके वास्ते कुछ बांति अत्यन्त आवश्यक 
हैं । प्रथण यह कि राज्य में कानून का शासन होना चाहिये । 
नागरिक ही या शासक सब कानून के सामने समान होने 
चाहिये । सब के लिये वे ही न्यायालय रहने चाहिये, शासकों 
के लिये प्थक्‌ नहीं | दूसरे यह आवश्यक है कि यह कार्य 
शासन काये से स्वतन्त्र हो, न्‍्याय-विभाग शासन-विभाग से पथक्‌ 
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हो, न्यायात्रीशों की निवुक्ति, वेतन या पद वृद्धि तथा वखोस्तगी 
शासकों के अधीन न हो, एवं उन पर शासकों का कुछ 
भी प्रभाव न पड़ सके । ऐसा न होने की दसच्ा मे 
निम्रठकः कार्य-कत्ताओं द्वास पड़े पदे न्याय की हत्या 
होती हे और नागरिकों के अधिकारों की समाचित रक्षा नहीं 
होती । 

न्याय निस्पक्ष होने के लिये यह भी आवश्यक है कि 
अभियुक्त का विचार खुली अदालत में हो, ओर उसे अपनी 
सफाई देने का पूण अवसर ओर सुविधाये प्राप्त हों । अन्यान्य 
बातों म॑ न्याय बहुत सस्ता होना चाहिये, यादि प्राराम्भिक 
शिक्षा की भांति यह निशुल्क हो तो बहुत ही उत्तम हो। 
जिन देशों में यह बहुत महंगा है वहां निधन नागरिक इससे 
समुचित लाभ नहीं उठा सकते ओर दहुवा धनवानों या सत्ता- 
धारियों के पक्ष भें निणय हो जाता है । 

जूरी की प्रथा--बहुत से देशों में जूरी (॥ए७ए) या 
पंचायत द्वारा न्याय कराने की प्रथा न होने, या कम होने से 
बहुत से मामझेों में न्‍्याय नहीं होता । यह सर्वथा सम्भव है 
कि एक न्यायाधीश किसी आभेयोग की समुवित रीति से न 
समझे, अथवा उसका निणय एकांगी हो। इसाडेए उन्नत 
राज्यों मं, फीजदारी मामझों भे अभियुक्त व्यक्ति की जाति 
के स्थानीय सुयोग्य सज्जनों की जूरी (या पंचायत ) द्वारा 
विचार कराने की प्रथा है। जूरी यह विचार करती है कि 
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अभियोग की वास्तविक घटनायें क्‍या हैं, उन घटनाओं के 
आधार पर जज या न्यायाधीश कानूती निणय सूचित करता 
है। नागरिक अधिकारों की रक्षा के लिये इस प्रथा का प्रत्येक 
राज्य में समुचित प्रचार होना चाहिये । 

आभिेयुक्त, ओर उसका आधिकार--न्यायालूय अपराधी 
को दंड देते हैं, जिन अभियुक्तों का अपराध प्रमाणित न हो, वे 
मुक्त हो जाते हैं। परन्तु वया पुलिस चाहे जिस व्यक्ति पर मुकद्दमा 
चला कर उसे व्यर्थ झंझट में डारू सकती है ? नहीं । इंगरेंड 
आदि स्वाधीन और उन्नत राज्यों में ऐसा नियम होता है कि 
किसी व्यक्ति पर फोजदारी मुकदमा उस समय तक नहीं चल 
सकता, जब तक उसके अपराध की जांच कोई अफसर 
अच्छी तरह न करले ओर उस व्यक्ति के अभियुक्त होने की 
सम्मावना न हो। इस प्रकार पुलिस का अधिकार मयोदित 
रहता है और वह उच्छेखल नहीं हो सकती । 


स्मरण रहे कि अभियुक्त को दोषी प्रमाणित करने का 
सब भार अभियोग चलाने वाले पर होना चाहिये, यदि अभि- 
योग सरकार की ओर से चलाया जाय तो सरकार को उसके 
दोषी होने का सबूत न्यायालय के सामने रखना चाहिये । 
अनियंत्रित राज्यों में ऐसा नहीं होता । वहां सरकार अभियुक्त 
को दबाती है कि वह अपनी निर्दाषता सिद्ध करे | यह कार्य 
न्यायानुमौदित नहीं, यह तो न्याय का प्रहसन है और जो 


( १८७ ) 


विधान ऐसी कार्रवाई होने देता है वह वास्तव में विधान नहीं, 
दमन है । 

अच्छा, जब तक किप्ती व्यक्ति पर किसी अपराध का 
केवल अभियोग ही हो, उसका अपराध प्रमाणित न हुआ हो, 
तो उसका क्या अधिकार है ? क्‍या कानून के अनुसार पुलिस 
किसी अभियुक्त को मनचाही अवधि तक, प्रमाण संग्रह आदि 
के लिये हवालात में रख सकती है ? नहीं; अभियुक्त को 
न्यायारूय के सामने जल्दी से जल्दी उपस्थित करने में जितना 
समय लगे, उससे आधिक देर तक उसे हवालात मे रखना 
अन्याय है । कहीं कहीं पुलिस के मोहलरूत मांगने पर, अभि- 
युक्त के बहुत समय तक हवाछात में रखे जाने की अनुमति 
मिल जाती हैं | यह भी अनुचित है। जहां ऐसा होता हो, 
वहां इस विषय का स्पष्ट कानून बन जाना चाहिये, जिससे 
अभियुक्त के नागरिक अधिकार का अपहरण न हो | 

अभियुक्त कहीं भाग न जाय, इस बात का अ्रबन्ध तो 
अवश्य रहे, परन्तु वसे उसके साथ व्यवहार बहुत उत्तम रहना 
चाहिये, जब तक न्यायारूय ऐसा निणय न करे, किसी अभि- 
युक्त को अपराधी मानना और उससे अपराधी का सा व्यवहार 
करना उसके प्रति अन्याय करना है। 

दंड सम्बन्धी कुछ विचार--न्याय के लिये गत्येक 
राज्य के कानूनों भें अपराधी को विविध प्रकार के दंड दिये 
जाने की व्यवस्था होती है। इस विषय में स्मरण रखने की 
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बात यह है कि कानून नागारिकों के लिये होते हैं, नागारिक 
कानून के लिये नहीं होते । अर्थात्‌ कानूनों भे, नागरिकों की 
सुविधा और उन्नति के विचार से समय समय पर आवश्यक 
परिवर्तन होते रहना आवश्यक दे, जिससे नागरिकों का यरथेष्ट 
हित होता रहे । नागरिक की दंड देते समय इस बात का 
समुवित विचार रखा जाना चाहिये कि उसमें बदल्य लेने का 
भाव न हो । दंड ऐसा होना चाहिये, और इस रीति से दिया 
जाना चाहिये जिससे अपराधी का एवं समाज का यशथेष्ट सुधार 
होंने, और अपराधों की संख्या तथा मात्रा कम होने भे॑ सहा- 
यता मिले । इस प्रकार दंड एक साधन मात्र है, यह स्वयं 
साध्य नहीं | यदि दंड दिये बिना ही काम चल जाय तो 
ख्वामख्वाह दंड देने की आवश्यकता नद्टीं। इस विचार से, 
समय समय पर इस बात की जांच होती रहनी चाहिये कि 
अमुक विषय के अपराध क्यों होते हैं और तत्कालीन परिस्थिति 
में केस कैसे सुधार किये जाने चाहिये। साथ ही, जब यह 
जान पड़े कि कोई व्यक्ति अपने अपराध के लिये वास्तव में 
दुखी है और उसके हृदय में प्रायश्चवित और पश्चाताप का भाव 
है तो उसके विषय में दया-पूर्वक विचार होना उसके एवं 
समाज के, दोनों के हित के लिये उपयोगी होता है। सभ्य 
राज्यों में राज प्रतिनिधि या राष्ट्-पाति को यह अधिकार रहता 
है कि वह न्यायाऊूय से दोषी प्रमाणित हुए व्यक्ति को क्षमा 
करदे । बहुधा उसके इस अधिकार के उपयोग से राज्य का 
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ऐसा हित साधन होता हे, जैसा कानून द्वारा निधीरित दंड 
दिये जाने की दशा में कदापि नहीं हो सकता । 

अब हम एक विशेष प्रकार के दंड-प्राण-दंड-के विषय 
में विचार करते हैं । 

प्राणू-दण्ड उठा दिया जाना चाहिये-प्राण-दुण्ड का कुछ 
अच्छा फल नहीं निकलता । जिसे यह दंड दिया जाता है, उसे 
आत्म-सुघार करने का कोई अवसर ही नहीं रहता। रही 
उसके जनता पर होने वाले प्रभाव की बात, सो छोगों के यद्धों 
में भाग लेने या उनका हाल पढ़ते या सुनते रहने के कारण 
उन पर भी सरकार का इससे इतना आतह्ू नहीं जमता, 
जितना कि प्रायः समझा जाता है। जो लोग राजाविद्रोह आदि 
में मृत्यु-दण्ड पाते हैं, उनमें बहुत से तो हंसते हंसते मर जांते 
हैं। उन्हें इस वात की खुशी होती है कि वे अपने विचार- 
स्वातन्त्र के कारण बलि वेदी पर चढ़ें । इस बात से दूसरों के 
मन पर कैसा प्रभाव पड़ता है, यह सहज ही अनुमान किया 
जा सकता है । फिर, भूल सब से होती है। और, निर्दोष आद- 
मिरयों को गलती से प्राण-दण्ड मिल चुकने पर भूल सुधारने का 
कोई उपाय नहीं रहता । यह भी तो सम्भव है कि जिन आद- 
मियां को आज क्षणिक अपराध के लिये फांसी दी जाती है, 
यदि उनके जीने के अधिकार की रक्षा की जाय और उनका 
उचित सुधार किया जाय तो कालान्तर में वे कुछ उपयोगी 
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कार्य कर सकें; हां, उनमें से कुछ स्व्रदेश तथा संसार के हितर्षी 
निकल आवे |# 

हर्ष की बात है कि धीरे धीरे प्राण-दण्ड उठता जा रहा 
है | सभी सभ्य देशों में उन अपराधों की संख्या कम रह गयी 
है, जिनका दंड फांसी निधौरित है । योरप, अमरीका के कई 
देशों में फांसी की सजा बिलकुल ही नहीं रही है । हत्यारों या 
राजद्रोहियों को कॉलेपानी या देश-निकाले आदि की सजा 
दी जाती है, इससे अपराधी अपने चारत्रि-सुधार के अवसर से 
एकदम वंचित नहीं होता । दंड या कानून का उद्देश्य नाग- 
रिकों का सुधार होना चाहिये, इस दृष्टि से प्राणदुण्ड सर्वथा 
उड़ जाना आवश्यक है । 


... # इतिहास इस बात की साक्षी है कि कितने द्वी मनुष्य प्राणदण्ड से. 
दण्डित दो खुकने पर निरपराध प्रमाणित हुए हैं; और उनके फांसी पा चुकनें 
पर, उच्च अधिकारियों के पाप्त से, उन्हें छोड दिये जाने का आदेश श्राप्त 
हुआ हे । 


चोद्हवां पारिच्छेद 
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पिछले परिच्छेदों में नागरिकी के विविध अधिकारों का 
वर्णन हो चुका है। अब हम उनके दो ऐसे अधिकारों का 
वर्णन करेंगे जो अन्य अधिकारों का आधार कहे जा सकते 
हैं, जिससे ओर सब की रक्षा होती है । यह अधिकार समा- 
नता और न्याय-सम्बन्धी है । पहले इस परिच्छेद में समानता 


३ चर 


का विषय लेते है । 

नागरिकों की समानता ओर राज्य-पहले कहा जा 
चुका है कि सामाजिक संगठन का आधार समानता होनी 
चाहिये । उसी प्रकार राज्य की स्थिरता और उन्नति का तत्व 
भी समानता में है। जब कोई अपने राज्य नागरिकों में भेदभाव 
करता है-चाहे वह भेद-भाव उनकी माली हैसियत के आधार 
पर हो अथवा उनको जाति, रंग या उनके स्वक्लित धर्म या 
मत के आधार पर,-जब राज्य किसी व्यक्ति या व्यक्ति-समूह 
के लिये ऐसे अधिकार का निषेध करता ह, जिसे वह दूसरों के 
हित के लिये आवश्यक समझता है तो यह कहा जा सकता है कि 
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वह राज्य उस व्यकि-समूठ्ठ की पूर्ण नागरिकों से कम सम- 
झता है। ओर ऐसा करने से वह अपने नतिक आधार को 
धक्का पहुँचाता है, वह उन नागरिकों की यथेष्ट राज्य-निष्ठा 
या वफादारी का अधिकारी नहीं रूता, जिन्हें वह कुछ कम 
अधिकार देता है, अर्थात्‌ जिन्हें वह अपनी पूर्ण नागरिकता 
से कम का उपभोग करने देता है । 

समानता का स्पष्टीकरण--' समानता” से यहां क्‍या 
अभिप्राय है, इस विषय में कुछ अम होजाने की सम्भावना है, 
इसलिये इसका कुछ स्पष्टीकरण आवश्यक है । जन्म के समय 
सब बच्चों में साइशता होती है, पर ज्यों-ज्यों वे बढ़ते हैं-उनमें 
ऐसे प्राकृतिक अन्तर दिखायी देने लगते हैं, जो आरम्भ में 
माढम नहीं होते थे । काई कद में छोटा होता है, कोई बड़ा; 
काइ कम बलवान होता हे ओर कोई अधिक । किसी का रह्ञ- 
रूप केसा होता हे, किसी का कैसा । इन प्राकृतिक असमान- 
ताओं या विभिन्नताओं का अस्तित्व मिटाया नहीं जा 
सकता । और सृष्टि भें इनका अपना स्थान और उपयोग है । 
समाज और राज्य का कतैव्य है कि इनका परिप्थिति के अनु- 
सार यथासम्भव मे करावे | कसी प्राक्तातेक न्‍्यूनता आदि 
के कारण नागरिकों के विकास में वाधक न हो, वरन्‌ उसका 
विचार करके उन नागरिकों के लिये विशेष प्रकार की यथा- 
शक्ति योजना करे | कल्यना करो की राज्य में कुछ आदमी 
अंधे या बहरे हैं; तो राज्य को चाहिये कि जहां तक सम्भव 
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हो, इनके इलाज का प्रबन्ध करे, ओर जिनका यह विकार दूर 
हो उनके लिये विशेष प्रकार की शिक्षा-संस्थाओं का प्रबन्ध 
करे । यह ठीक है कक्रि राज्य उनका अन्थापन या बहरापन दूर 
नहीं कर सकता, ओर ये नागारिकि जीवन-संग्राम में अन्य 
नागारिकीं की समानता नहीं कर सकेंगे, परन्तु इनके अन्धा या 
बहरा होते हुए भी, राज्य की सुव्यवस्था से इनकी बहुतसी 
असुविषाय दू८ हो जायंगी, अन्य नागरिकों से असमानता होते 
हुए भी ये उस असमानता जनित दुर्खों का अनुभव कम 
करेंगे, ये उतनी समानता प्राप्त कर छेगे, जहां तक उसका 
प्रदान करना राज्य की पहुंच में है । 
अवसर की समानता--राज्य को चाहिये कि वह 
नागरिकों को अपनी उद्नाते या विकास करने के लिये समान 
अवसर दे । ओर फिर सब से उनकी योग्यता या कार्य क्षमता 
के अनुसार लाम उठावे | उस किसी नागरिक को किसी ऐस 
आधार पर अपनी सुविधाओं से वंचित न कर देना चाहिये, 
जिस पर उसका कोई वश्ञ नहीं था, जिसके लिये वह उत्तर- 
दायी नहीं ठहराया जा सकता | उदाहरणाथ एक व्यक्ति का 
जन्म ऐसी जाति में हुआ है, जिसे दूसरे आदमी नचि समझते 
हैं, तो इसमे उस व्यक्ति का कया दोष है ? राज्य को चाहिये, 
कि उसको जाति का विचार बन कर उसे शिक्षा प्राप्त करने 
और स्वस्थ रहने आदि का वैसा ही अवसर दे जैसा वह औरों 
को देता है। और, पीछे उसके बड़ा हो जाने पर, उसकी 
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योग्यतानुसार उसे कार्य-क्षत्र में आन मे स्वतन्त्रता दे । अथोत 
उसकी जाति विशेष के कारण ही उसे किसी पद आदि से 
वंचित न करे | राज्य के ऐसे व्यवहार से ही नागरिकों को 
अपना अधिकतम विकास करने के लिये मिलेगा । अन्यथा, 
जब नागारिक यह देखते हैं कके उनकी योग्यता या शक्ति बढ़ने 
पर भी राज्य में उसका कुछ मूल्य न होगा, उन्ह छोटे दर्जे 
के अर्थात्‌ ऐसे कार्मो में ही लगना होगा, जिनमें बहुत कम 
योग्यता की आवश्यकता होती है, तो वह अपनी योग्यता 
बढ़ाने का प्रयल ही न करेंगे। इससे उनकी हानि के साथ 
साथ राज्य की भी हानि होगी । 

कानूनी समानता--नागरिकों में उन्नति करने की 
भावना तथा शान्तता तभी रह सकती है, जब उन्हें “कानूनी 
समानता ” का आधिकार हो, अथोत्‌ जब कानृन की दृष्टि से 
सब नागरिक समान समझे जांय । जैसा व्यवहार एक के साथ 
हो, वेसा ही, उसके समान अन्य नागरिकों से हो । राज्य जैंस 
एक के जान-माल की रक्षा करे वेसे ही दूसरों के जान-माल 
की रक्षा करे । जो मान पद आदि एक व्यक्ति को दिया जाय 
वह उसके समान योग्यता वाले प्रत्यक नागरिक को मिलर सके। 
इसमे जाति, पांति, रंग, वंश, धमे, मत आदि का विचार न 
किया जाय | सब के अधिकार समान हों। राज्य की ओर से 
मिलने वाली शिक्षा, आजीविका, स्वास्थ्य, न्याय आदि की 
सुविधायें सब के [लिये समान रूप से रहें । 
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सावेजनिक संस्थाओं के उपयोग सम्बन्धी समानता- 
धार्मेफ स्वतन्त्रता के सम्बन्ध में यह कहा जा चुका है के 
स्कूल, चिकित्सालय ओर न्यायालय आदि के उपयोग का अधि- 
कार सब धर्मों के नागरिकों को समान रूप से है। यहां उस 
बात को ओर भी व्यापक रूप में समझना चाहिये। अर्थात्‌ 
जाति, रंग या सम्पत्ति के आधार पर भी इस विषय में भेद 
भाव नहीं किया जाना चाहिये। ये संस्थाये, नागारिकों की 
आवश्यकता के अनुसार, पयाप्त संख्या में होनी चाहिये। 
भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय या जाति वाली को अपनी प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
संस्थायें चछान की यथासम्मव आवश्यकता न रहे हाँ, फिर भी 
यदि वे चाहें तो अपनी संस्था चलाने की उन्हें स्वतन्त्रता रह 
सकती है, परन्तु राज्य को उनकी सहायता करके उनमें 
पारस्पारिक ईपा ओर प्रतिद्वन्दिता के भावों को जाग्रृत नहीं 
करना चाहिये । 

सरकारी नौकरियां ओर पद--कोई राज्य अपने नाग- 
रिकों से कहां तक समानता का व्यवहार करता है, इसकी 
जांच के लिये एक प्रत्यक्ष कसौटी यह होती है कि वहां सर- 
कारी नोकारियों या पदों के लिये नियुक्तियां करने में 
किसी पक्षपात से तो काम नहीं लेता | इसलिये सब नौकरियां 
या प्रतिष्ठा-सूचक पद प्राप्त करने का मांगे सब नागरिकों के 
लिये समान रूप से खुला रहना चाहिये । इनकी प्राप्ति के 
लिये योग्यता सम्बन्धी नियम ऐसे होने चाहिये, जिनके अनु- 
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सार उन्हीं गुणों की आवश्यकता हो, जिनका उक्त नौकरियों 
से धनिष्ठ सम्बन्ध हो, उदाहरणवत्‌ एक खजानची की आव- 
इयकता है, तो इसके लिये ऐे व्यक्ति की निर्युक्ति होनी चाहिये 
जो हिसाब-किताब रखने में होशियार, तथा विश्वप्तनीय हो -। 
बस, प्रत्यक व्यक्ति को जिसमें यह योग्यता है, इस नौकरी के 
लिये प्रतियोगिता करने का अवसर मिलना चाहिये। जो सब 
से अधिक योग्य समझा जाय, उसकी नियुक्ति की जाय, और 
उसे निधोरित वेतन दिया जाय। परन्तु, कल्पना करों कि 
राज्य में ऐसा नियम हे कि अमुक जाति या धर्म के, अथवा 
अमुक रंग वाले आदमी ही नियुक्त हो सकते हैं तो इससे 
इस काय को कर सकने वाले अन्य नागरिकों के साथ अन्याय 
होगा; ओर सवे साधारण की दृष्टि में राज्य का यह कार्य 
पक्षपात पूण होने से उनकी राज्य से सहानुभूति कम रह 
जायगी । ज्यों ज्यों एसी घटनायें अधिक होंगी, नागरिकों में 
राज्य के प्रति असन्तोष ओर विरोध के भावों की वृद्धि होती 
जायगी । इसलिये सरकारी नौकरियां प्राप्त करने लिये नाग- 
रिकों की समान अवसर मिलना चाहिये, जिनमें अधिक 
योग्यता हो, वह उन्हें प्राप्त करे; ऐसा न होना चाहिये 
कि कुछ नौकरियां किसी विशेष व्याक्ति समूह के लिये सुरक्षित 
हों, और दूसरे नागारिक, योग्य होते हुए भी उन्हें प्राप्त करने 
से वंचित रखे जांय । 
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ये बातें इतनी साधारण और तर्क संगत हैं कि राजने- 
तिक विकास वाले राज्यों में इनके विरुद्ध कार्रवाई होने की 
बात सुनकर अनेक पाठकों की बहुत आश्चय होगा। परन्तु 
संसार मे सभी बातें बुद्धि संगत नहीं होतीं। उदाहरणाथ, 
अनेक राज्यों मे दो दो व्यवस्थापक सभाये हैं। और दूसरी 
सभा के सदस्य प्रायः किसी अपनी विशेष योग्यता के आधार 
पर निवाचित नहीं होते, उनकी “योग्यता”, यदि इसे योग्यता 
कहा जा सके, यह होती है कि वे किसी बड़े माने जाने वाले 
खानदान के ह, वे 'बड़े” आदमियों के उत्तराधिकारी हैं । 
इस प्रकार ये सदस्य अपने पूर्वजों की योग्यता के आधार पर 
योग्य मान लिये जाते हैं, बहुत समय से माने जाते रहे हैं, 
और अभी निकट भाविष्य में इस प्रथा के छोप होने की आशा 
नहीं, होती । भिन्न भिन्न लेखक और राजनीतिज्ञ भिन्न भिन्न 
कारणों से इसका समथन करते रहते हैं, ओर झछोकमत ऐसा 
जागृत नहीं हुआ कि भावनाओं और रुढ़ियों को छोड़ कर 
विशुद्ध य॒ुक्तियों से निणय करे । 
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“४ स्वाबीनता बिना तम अपना कोई कर्तव्य परा नहीं 

कर सकते; इचलिये तुम्हें इसको ग्रात्त करने का अधिकार है।” 
--मेजिनी 

शासन-पद्धाति-व्यवस्था, शासन जार न्याय कार्यों के 
करने वाले व्यक्तियों या संस्थाओं के संगठन, पारस्पारके सम्बन्ध 
और अधिकारों को निधोरित करने वाले नियमों के समूह को 
शासन-पद्धाति कहते हैँ । भिन्न-भिन्न देशों में, समय समय पर 
उनके निवासियों को बुद्धि, रुचि या सामथ आदि के अनुसार 
तरह-तरह की शासन-पद्धतियाँ प्रचलित रही हैं | इस समय भी 
संसार में कई प्रकार की शासन पद्धतियाँ विद्यमान हैं# किसी 
भी एक प्रकार को शासन-पद्धाते, सब जातियों के लिये तो 
क्या किसी एक जाति के लिये भी सब दशाओं भ अत्युत्तम 
नहीं हो सकती । तथापि, प्राप्त अनुभव के आधार पर यह 
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औ शासन-पद्धते के विचार से राज्यों का ग्रावान तथा आधुनिक 
वर्गेकरण भारता!य-शासन भे बताया गया ढं | 
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कहा जा सकता है कि जब राज्य का सूत्र थोड़े से आदमियों 
या अ्रेणियों के हाथ भे रहता है तो वे प्रायः अपने ही स्वाथा 
का ध्यान रखकर काम करते हैं; इससे ओरों का समुचित 
हित साधन नही होता । इसलिये यह आवश्यक है कि राज्य 
संचालन में देश की सब श्रेणियां था समूहों का यशथेष्ठ भाग 
रहे इस में जाति, रंग, धनी, निर्धेन,, जमीदार और कृषक 
आदि का भेदभाव न हो। 


शासन सुधार और स्वराज्य--संसार में प्रचलित 
विविध शासन-पद्धतियों में से कीनसी किसी देश के लिये 
ठीक रहेगी, इस वात को निश्चय करने का अधिकार उसके 
नागरिकों की होना चाहिये। नागरिक ही उसमें अपने 
सामुहिक हित और आवरश्यक्रमाओं के अनुसार समय समय 
पर परिवतेन या संशोधन कर सकते हे । राज्य नागरिकों के 
लिये होता है, और वह उनका हित उसी अवस्था में भली- 
भांति सम्पादन कर सकता है जब कि वे उसके निमंत्रण ओर 
निम्मीण में समुचित भाग लें । 

स्वाभावक स्थिति में प्रत्येक देश, उसी देश वाले एक 
या अधिक व्यक्तियों द्वारा शासित होता है । इस दशा में 
यद्यपि नागरिकों के अधिकार विदेशियों द्वारा अपहरण किये 
हुए नहीं होते, परन्तु यह आवश्यक नहीं हैं कि देश की 
राजनैतिक स्थिति में कुछ सुधारों की जरूरत ही न हो, सम्भव 
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है स्वराज्य नाममात्र का हो, वास्तव में, सब नागरिकों के 
लिये स्व॒राज्य न हो । अस्तु, पराधीनता हर प्रकार की निन्‍्दा 
है; स्वदेशियों की हो या विदेशियों की; उसे दूर करके वास्त- 
विक स्वराज्य स्थापित करना, तथा यदि देश में स्व॒राज्य ही 
है, तो उसकी रक्षा करना, उस बनाये रखना आवश्यक है । 
स्व॒राज्य का अभिप्राय--स्वराज्य में किसी जाति या 
धर्म विशेष के आदमियों से न तो कोई सख्ती की जानी 
चाहिये, ओर न किसी का पश्षपात ही। वास्तव में स्वराज्य 
का अभ है, नागरिकों का राज्य; प्रत्यक बालिग खत्री-पुरुष को 
मताधिकार प्राप्त हो, ओर उनके द्वारा चुने हुए त्यागशील 
और अनुभवी व्यवस्थापकों के ठोकमत के अनुसार बने हुए 
कानुनों के अनुसार ही शासन होना चाहिये | इस नीति की 
रक्षा करते हुणु सब को अपने अपने धरम के अनुसार आचरण 
करने की स्वतंत्रता रह । प्रत्यक व्यक्ति को अपनी अपनी 
योग्यतानुसार राज्य क बड़े से बड़े मुल्की या फीजी पद प्राप्त 
है, और अपनी उन्नति करने की समान सुविधांय प्राप्त हाँ। 
किसी समुदाय के व्यक्तियों को संख्या कम ज्यादह होने से, 
उनके गरीब या अमीर होने से, या अन्य किसी कारण से 
उनके नागारिक अभिकारों में कमी बेशी न होनी चाहिये । 
स्वराज्य प्राप्ति--जिस देश के निवासियों को दुभ्भाग्य 
से स्वराज्य प्राप्त न हों, जो पराधीन हों, उन्हें अपनी नेसार्गिक 
शक्तियों का समुचित विकास करने, और सामूहिक रूप से 
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संसार में अपना महान्‌ कर्तव्य पाछन करने के लिए स्व॒राज्य- 
भोगी बनने का प्रयत्न करना चाहिये। स्वराज्य-प्राप्ति के उपायों 
के सम्बन्ध भे॑ नागरिकों को यथासम्मव अपने व्यक्तिगत 
विचारों की भिन्नता को त्यागकर संगठित उद्योग करना 
चाहिये | जब स्वाधीनता प्राप्त हो जाय, वे अपने अपने 
आशिक विश्वासों के अनुसार भिन्न भिन्न मार्ग से भी देशोन्नति 
करके अपने प्रबल उत्साह ओर उमंगों का परिचय दे सकते 
हैं, परन्तु उसके लिये अवसर भी तो अंग । यह तभी हो 
सकेगा जब नागरिक अपने पारस्पारेक मत भेदों को भूलकर, 
अपनी तंग दिली को दूर कर, सम्मिलित शक्ति से पराधीनता 
दूर करदे । 

स्मरण रहे ।कि चिरकाल की पराधीनता से किसी देश की 
जो सब से बड़ी क्षाते होती है, वह है उसके नागरिकी की 
अपने आत्म-गौरव आर राष्ट्रीयता की विस्मृति । अतः जो 
पद-दुलित राष्ट्‌ स्व॒राज्य प्राप्त करने का अभिदाषी हो उसके 
पथ-प्रदशकों को वहां की जनता में आत्म सम्मान के भावों की 
जागृति करनी चाहिये। वे विविध प्रकार के मत मतान्तरों या 
सामाजिक तथा राजनेतिक भेद भावों को दृर कर राष्ट्रीयता 
पथ के पाथिक बनें, सब मिलकर देश माता के चरणों में नत 
हों। विविध प्रकार की मुसीबतों का सामना करके, आत्म त्याग 
के उदाहरण से नागरिकों को बलिदान की महिमा सिखायें । 
तभी समुचित उद्धार-्वराज्य प्राप्ति की आशा होगी। भिन्न 
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भिन्न दंशों के स्वराज्य प्रेमी नागरिकों की ऊपर कहे हुए तत्वों को 
सम्यक्‌ रूप से ग्रदण करना चाहये । 
शासनाधिकार ओर पदाधिकार--कमी कभी कुछ 
आदमी पदाविकार आन्दोन को शासनाधिकार-प्राप्ति का 
आन्दोलन समझने की भूछ कर बेठत हैं। विचारशीक नांग- 
रिका को ऐसा न करना चाहिये । उन्हें कुछ ऊंचे पदों की 
प्राप्ति से संतुष्ठ हो जाना कदाषि उचित नहीं । उनकी राजने- 
तिक आकांक्षा यह होनी चाहिये कि अपने देश का शासन 
स्वये (अपने प्रतिनिधियों द्वारा) करन का अधिकार प्राप्त करें, 
जिसका एक अग पदापिकार भी है। 
अस्तु, प्र्यक नागरिक को अधिकार होना चाहिये कि 
वह अपनी योग्यतानुसार राज्य के विविध ऊंचे से ऊंचे मरी 
या फोजी पद प्राप्त करें, और उन पद पर रहते हुए सर्व 
साधारण को अधिक से अधिक सेवा करके मातृ-भूमि के 
अनन्त उपकारों से यथा शक्ति उऋण होने का यत्न कर 
सके । 


पदाधिकार का महत्व--इस अधिकार से केवल यही 
लाभ नहीं हे कि इससे कुछ नागरिकों की आजीविका का मांगे 
प्रशस्त हो जाता है, # वरन्‌ यह भी दे कि योग्यतानुसार पद 
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अर भारतवर्ष 3 ते निधन देशा में, इस बात का भी कुछ कम महृत्य 
नंद द्वाता | 
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पाते रहने से नागरिकों को राज्य की न्याय-बुद्धि का पारिचय 
मिलता है | इससे से साधारण में सन्‍्तोष और भक्ति के भाव 
का उदय होता है, जो राज्य की सुख-समद्धि के लिये अत्यन्त 
उपयोगी है । पुनः इससे नागरिकों में योग्यता प्रापि के लिये 
उत्साह बढ़ता है, जो जीवन-यात्रा के वास्ते बहुत उपयोगी है । 
इसके साथ ही जब देश के नागरिक उच्च पदों पर नियुक्त हो 
सकते हैं तो उनमे आरम्भ से ही एक विशेष प्रकार के स्वामि- 
मान और उत्तरदायित्र का भाव उत्पन्न होता है, जिससे 
उनकी विविध शक्तियों का विकास होने में बड़ी सहायता 
मिलती है । इसके विपरीत, जब नागरिक यह देखेत हैं कि 
अधिकांश उच्च और उत्तरदायी पदों पर पक्षपात पूर्वक अयोग्य 
व्यक्तियों की नियुक्तियां होती हैं तो बहुधा जाति की जाति में 
आत्म-विश्वास की मात्रा घटने लग जाती है और राष्ट्‌ का 
भयकर हास होने लगता है। 

इस अधिकार की रक्षा--अतः यह बहुत आवश्यक 
है कि इस अधिकार को भरी भांति रक्षा की जाय । राज्य 
की चाहिये कि जाति-पांति, रंग, धम आदि का पक्षपात छोड़- 
कर, देश के नागरिकों को ही विविध सरकारी पदों पर नियुक्त 
करे, ओर केवल विशेष परिस्थिति में, ओर केवल कुछ निधौ- 
रित काल तक ही विदेशियों ( अ-नागरिकी ) से काम ले। 
..._%» इस विचार से, भारतवर्ष में कमिश्नर या गवर्नर आदि ही नहीं, 
गवरनेर-जनरल और वमांडरन चीफ (जंगी छाट) आदि भी साधारण- 


(२०२ ) 


पदाधिकार के निषय में इतना कहकर, अब हम इस 
परिच्छेद को समाप्त करने के पूर्व यह और बता देना चाहते 
हैं के शासनाधिकार का अन्य नागाकि अधिकारों से क्‍या 
सम्बन्ध है। 


शासनाधिकार का अन्य अधिकारों से सम्बन्ध-पहले 
कहा जा चुका है कि नागरिकों का कोई अधिकार वास्तव में 
अधिकार उसी समय कहा जा सकता है, जब कि राज्य उसे मान्य 
करे ओर उसकी सम्यग्‌ रक्षा करे। परन्तु जब कि राज्य के 
संचालन में नागरिकों का यथेष्ट ७4 न हो, जब <न्‍हं शासन 
धिकार न हो, तो नागरिकों का राज्य पर कुछ नियंत्रण नहीं 
रहता । सरकार और नागरिकों में प्रबल वरोध होता है । 
सरकार अपनी शक्ति के सहारे नागरिकों का दमन करती है 
और उनकी सामाजिक, मानासिक, नेतिक तथा आर्थिक आदि 
उन्नति विकास में पद पद पर बाथक होती है। सरकार 
समझती है कि नागरिकों की उन्नति उसके शत्र-पक्ष की बल- 
वाद्धि है, इसलिये वह हर प्रकार से उनकी ओर से आशंकित 
रहती है । सरकार का सहयोग न पाने की दशा मे नागरिकों 
में मानसिक विकास यर्थष्ट नहीं हो पाता; वे अपने अन्य 


अजित 





“डा ननजन 


तया भारतगासा हा होने चाहिये। यहां पब्ल*« सर्विस ( ?प्र0॥0 
5९४706 ) की क्‍या दशा है, यह हम “भारतीय शासन” म बता 
चुके हैं। 
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अधिकारों की रक्षा नहीं कर पाते, ओर इस प्रकार कालान्तर 
में वह उनका महत्व भी भूछ जाते हैं| वह नागरिकता के 
भावों से वंचित होकर यंत्र की भांति काम करने वाले हो 
जाते हैं । इससे स्पष्ट है कि शासन-अधिकार सब नागारिक 
अभिकारों का मूल है, केन्द्र है, आधार है। इसके बिना 
अन्य अधिकारों की रक्षा नहीं हो सकती । इसलिये नागरिकों 
को जी जान से इस अधिकार की प्राप्ति ओर रक्षा के लिये 
उद्योग करना चाहिये | 


है 2 
०55 
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सोलहवां पारिच्छेद 


अधिकारा को प्रोप्ति ओर सदपयोग 





जी ली 
अधिकार किश्ती का छीनो मत, 

किसी से मांगों मत अधिकार । 
अधिकार सुरक्षित रखो अपना, 

छोडी क्रभी न निज अधिकार || 


--आधिकार 
नागारिेक अधिकारों की घोषणा--हम पिछले परि- 
च्छेदों में नागरिकों के विविध अधिकारों का वर्णन कर चुके 
हैं। प्रत्येक देश के नागरिकों को चाहिये कि वे यह विचार 
करें कि उन्हें उक्त अधिकार कहां तक प्राप्त हैं और कहां तक 
प्राप्त होने शेष हैं । जिन नागरिकों की यथेष्ट अधिकार प्राप्त 
नहीं हैं वे अपनी नागारिक स्थिति का सम्यग्‌ विवेचन करके 
एक अधिकार-पत्र तैयार करें और उसमें वार्णत अधिकारों की 
बोषणा करें तथा उनका अपनी शासन-पद्धति मे समावेश 
कराये, ऐसा न होने से नागारिकों के पारस्परिक सम्बन्ध में 
तरह तरह संघषे उत्पन्न होना तथा द्वेष भाव बढ़ते रहना स्वा- 
भाविक है। 
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आधपकार-प्राप्ति-विचारर्शाल् सजन अब यद अर्च्छी 
तरह समझने लग गये हैं कि, अधिकार मांगने की वस्तु नहीं 
है; जो लोग स्वा्-त्याग करते, कष्ट सहते ओर थेर्य-पूर्वक 
आंदोलन करते हैं, उन्हें ही अधिकार मिलते हैं। अतः यदि 
सच्चा जीवन चाहते हो तो अधिकार-प्राप्ति तथा अधिकार-रक्षा 
के लिये संदेव कटिबद्ध रहो! । इस शुभ और महान कार में 
जो शाक्ति तुम्हारी बाधक है, उसेस धर्म-युद्ध करना पड़ेगा । 
निस्संकाच अपने धर्म का पालन करो । जो संकट और मुसीत्रत 
सम्मुख आंबे उनका सहर्ष और सगर्व स्वागत करो। यदि 
कोई अधिकारी तुम्हारे इस कारये में कुछ मनमानी करें तो 
चुपचाप बैठ कर अपनी कायरता का परिचय मत दो, वरन 
बेचेन रह कर तथा अपने आन्दोलन द्वारा उन्हें भी अपनी 
बेचैनी से परिचित कर के, अन्ततः अपने छक्ष को प्राप्त करके 
रहे! और अपनी सजीवता का परिचय दो । 


अधिकार-रक्षा-अधिकार प्राप्त कर लेना, और उनका 
शासन-पद्धति में समावेश करालेना बड़ी अच्छी बात है। परन्तु 
जब तक लोगों में स्वाधीनता और अधिकार-रक्षा की समुचित 
भावना न हो, उपयुक्त कार्य का विशेष महत्व नहीं है। लोगों 
के अधिकार उसी दशा में सुरक्षित रहते हैं जब वे निरंतर 
इसके लिये सचेष्ट हों, कभी भी इस ओर असावधानी या उदा- 
सीनता धारण न करे । 
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यद्यपि नागरिका के कुछ अ से होते हैं जिनका 
उनसे व्यक्तिगत सम्बन्ध होता है, और जिसकी रक्षा वे अकेले 
ही कर सकते € ओर उन्हें करनी चाहिये; परन्तु कुछ द 
एसी होती हैं, जब ।के कोई नागारिक अकेला अपने अधिकार 
की रक्ष। करने में समथ नहीं हो सकता । उसे जायें के साथ 
मिलकर, संघ बनाने, ओर संगठन करने की आवश्यकता होती 
है । उदाहरणवत्‌ यदि कोई मजदूर बह चांडे ऊ़ि कारखाने के 
नियमी में सुधार हो, अथवा किसान यह चाहे कि जमीदार 
उस पर तरह तरह की साठितियां या अत्याचार न कर सके तो 
वह अकेला इसका समुचित उपाय न कर सकेगा | इस काये 
के लिये मजदूर संप और किसान-सभाओं आदि के संघटित 
होने की आवश्यकता होगी। ऐसे संघटन का उद्देश्य पूंजीपतियों या 
जमीदारों का ख्वाहमख्याह विरोध करना नहीं होना चाहिये। इनका 
उद्देश्य केवल अपने नन्‍्यायोचित अधिकारों की रक्षा होनी चाहिये । 
बेहतर है, कि प्रत्यक देश में नागरिक अधिकार रक्षक संघ 
( (उशां० 09५७ (०७७०७ ०७४७०० ) स्थापित रहे । जितना 
कोई राज्य पूर्ण प्रजातंत्र के भार्वों से दूर है, उसभ उतनी ही संघ 
की आवश्यकता > | इस संघ को शाखांय और उपशाखायें, 
देश के भिन्न भिन्न भागों भें आवश्यकता और परिस्थिति के 
अनुसार रहें । इनका काये अपने अपने क्षेत्र मे नागरिक शिक्षा 
का प्रचार होना चाहिये | ये नागरिकी के हृदयों से जातीय 
पक्षपात, साम्प्रदायेक विद्वेष, मजहबी दीवानापन, तथा अन्ध 
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परम्परा आदे का निवारण कर उनमें थार्मेक सहिष्णुता, 
विचार म्वातन्व्य, ओर देश-भाक्ते आदि उनविविध गुणों की 
वृद्धि में सहायक हों, जिनंस सम्पन्न होकर प्रत्यक व्यक्ति 
अपने अपने अधिकारों की रक्षा में आधिकाधिक समथ हो सके । 
जहां हमारा यह कर्त॑व्य है कि हम दूसरे के उाचित व्यवहार 
में कोई बाधा उपाश्थित न करें, वहां हमारा यह कर्तव्य है कि 
हम अपना अधिकार किसी को न छनिने दें; हम अपने प्राप्त 


नी 


अधिकारों का न्यायोबचित उपभोग करें । 

अधिकारोपभोग में ध्यान देने की बात--अधिकारों 
का समुचित उपभोग चाहने वालों की एक बात कभी 
भूलनी न चाहिये, वह यह कि हमार किसी काम से दूसरों 
का अहित न हो । जहां तक दूसरों के न्‍्यायाोचित अधिकारों 
में व्याघात न पहुंचे हम इस साष्टि का आनन्द लेने में स्वतंत्र 
हैं। परन्तु इस सीमा को याद रखना और सदैव मयौदा में 
रहना प्रत्येक व्यक्ति के लिपे आवश्यक है । 

परन्तु यही काफी नहीं, इसके अतिरिक्त हमें चाहि4 कि 
हम दूसरों के भावों का समुचित आदर-मान करें ओर, उन्हें 
उनके अधिकारों की प्राप्ति में बथा शाक्ति सहायता दें। जो 
आदमी दूसरों के अधिकारों की अबहेलना करता या उन्हें 
निर्देयता पूर्वक कुचलता है, समझलो कि वह उस समय का 
आह्वान कर रहा है जब वह अपने अधिकारों से वंचित कर 
दिया जायगा । 
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इसलिए प्रत्यक देश के नागरिकी को चाहिये कि जहां 
वे अपने अधिकारों को प्राप्त करने या प्राप्त अधिकारों का 
रक्षा करने के उद्योग से अपनी सजीवता का परिचय दिया 
करें, उसके साथ ही वे दूसरों के अधिकारों को रक्षा करके 
तथा उन्हें उनके अधिकारों को प्राप्त करने में सहायक दोकर 
अपनी मानवता का भी प्रमाण देवें | (जीओ और जीने दो” 
की नीति म॑ ही हमारा ओर हमारे संसार का भरा है । 





तीसरा खंड 


नागरिकों के कतंव्य 





पाहिला पारिच्छेद 


--ज्ज्ााम+ज-5५,गि लय ५ 


कतेव्यों का साधारण विवेचन । 





८४ कर्तव्य और अधिकार का परस्पर सम्बन्ध हें; इतना ही 
नहीं, कर्तव्य के कारण ही अधिकार उत्पन्र होते हैं। यदि 
कर्तव्य न रहे तो अधिकार भी न रहेंगे । 

--गोपाल दामोदर तामस्कर 

पहिले कहा जा चुका है कि नागारिक-शासत्र म॑ नागरिकों के 
अविकारों और कर्तव्यों का विवेचन होता है। अधिकारों के सम्बन्ध 
में विचार हो चुका; अब कत॑व्यों का वर्णन किया जाता है । 

नागारिक-जविन और कतेव्य--हमारे नागरिक अधि- 
कार हमारे नागरिक-जीवन के कारण होते हैं, यदि राज्य 
निर्माण न हो, यदि हम समाज में संगठित न हों तो हमारे ये 
अधिकार भी न हों । यह बात ठीक है कि नागरिक की हैसि- 
यत से मेरा जीवन केवल समाज के ही लिये नहीं है, ( अपने लिये 
भी है) परन्तु इसके साथ यह भी तो एक सच्चाई है कि समाज 
केबल मेरे ही लिये नहीं है, वह अन्य व्यक्तियों के छिये भी 
है । समाज में सब के हितों का यथेष्ट ध्यान रखा जाना आव- 
शक है। इस प्रकार, यदि समाज में मुझे कुछ अधिकार प्राप्त 
हैं तो उनके साथ कुछ कर्तव्य भी आनिवार्य हैं। वास्तव में 
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भरे अधिकार मुझे इसालिये प्राप्त हें कि भें. अपनी उन्नाते ओर 
विकास करने के साथ समाज की या. राज्य की भी उन्नति 
ओर विकास में भी योग दूं। जैसा कि इस पुस्तक के आरम्भ 
में बताया जा चुका, है, हमें. समाज ( तथा- राज्य से ) विविध 
प्रकार की सुविधायं आर सुख. मिलते हैं, तो हमें भी उसके 
लिये सुख ओर सुविधा पहुंचाने का यथाशक्ति प्रयत्न करना 
चाहिये । उदाहरणार्थ, राज्य में मेरे जान माल की. रक्षा होती 
है तो मुझे भी किसी के जान-मार पर आक्रमण या हस्तक्षप 
न करना- चाहिये, वरन्‌ दूसरों की जान-माल की रक्षा में यथा 
सम्भव सहायक होना चाहिसे । इसी प्रकार मुझे शिक्षा प्राप्त 
करने का अधिकार है तो यह आशा की जाती है कि में 
उसके द्वारा. दूसरों को लाभ 'पहुंचाऊंगा और इस तरह राज्य के 
ज्ञान-भंडार को: बढ़ाने में यथाशक्ति योग दूंगा । 

. कतव्य पालन प्रत्यक्ष होना चाहिये-- प्रत्येक नागरिके 
को. अपने कर्तव्य का पालन करना चाहिये। उसे यह न 
समझ लेना: चादिय कि यह काये स्वयं हो जायगा। सृष्टि में 
प्रतव्मक कार्य तभी होता है, जब वह किया जाता है । इस 
साधारण सच्चाई को मनुष्य व्यवहार में भुला देते हं। अनेक 
आदमी जो समाज तथा राज्य भे रहते हैं, अपने कर्तव्य पालन 
की अवहलना करते हैं । प्रत्यक . राज्य में कुछ धनवान, 
पूंजीपति, जमींदार या महन्त आदि ऐसे होते हैँ जो समाज 
और राज्य के लिये कोई प्रत्यक्ष सेवा या उत्पादक कार्य नहीं 
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करते । वह इस ओर ध्यान ही नहीं देते। यदि उनका 
ध्यान इस ओर जाय भी तो सम्मभवतः वह यह समझ लेंगे कि किसी 
व्याक्ति विशेष का पृत्र या उत्तराधिकारी होने या किसी खास 
धन या सम्मदाय का गुरु या आचार्य होजाने मात्र से उनका समाज 
और राज्य के प्रति सब ऋण स्वयं चुक जाता है| यद पारणा 
व्यक्ति ओर समाज दोनों की दृष्टि से हयानिकर ६ । 

कृतव्य पालन से व्यक्ति का हित--किसी को यह न 
समझना चादिय कि दूसरों के प्रति पालन किया जाने वाला 
कतव्य हमारे लिए एक्र भार मात्र है, जिसंते हमारा कोई हित 
साधन नहीं होता । हम जो कार्य या सेवा करते हैं, उससे हम 
कुछ न कुछ सीखते हें, उससे हमें वह कार्य करना आता है, 
हमारी उस काय करने की शक्ति बढ़ती है, तथा उसके करने 
में जिन गुणों की आवश्यकता हीती है, उनका क्रमशः विकास 
होता है प्रत्यक मनुष्य में कई प्रकार की अन्तर्निहित शक्तियां 
और गुण होते हैं, उनमे जिनका उपयोग होता है, उनके बढ़ने 
का अवसर मिल जाता है, अन्य शक्तियां ओर गुण काम में न 
आंने से अविकसित रह जाते हैं और प्रायः लुप्त हो जाते हैं। 
उदाहरणार्थ साधारण मनुष्य में दूसरों के दख से दुखी होने 
और उनसे सहानुभाति तथा दया का भाव दशर्शोने, दूसरों पर 
अत्याचार होते देखकर अत्याचारी से घृणां करने, स्वतंत्रता से 
प्रभ करने, अपनी या आरों की विजय पर प्रसन्न होने की 
आस्तरिक भभिद्यषा | कुछ व्यक्तियों में परिवार विशेष 
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आदि के संसर्ग से यह प्रवात्ति न हो, तो यह दूसरी बात है, 
इससे सर्थ साधारण के विषय में उपयुक्त बात ठीक होने में 
कोई अन्तर नहीं आता । अस्तु, जो मनुष्य दूसरों के प्रति 
अपने कर्तव्य का पालन करता है, उसमें उक्त गुणों की बृद्धि 
होती है, उसके चरित्र, तथा शारीरिक, मानसिक और भीतिक 
अक्तियों का विकास होता है। इसके विपरीत जो ब्याक्ति आल- 
मय या कुर्सस्कार आदि के कारण अपना कर्तव्य पालन नहीं 
करते, वे अपने विकास का मार्ग बन्द कर देते हैं, वे साधारण 
स्थिति में पड़े रह जांत हैं, वे स्वार्थी, सेकुचित बिचार वालि 
होते हैं । वे अपने उदार, उत्तम, देदी-गुण सम्पन्न मनुष्य होने 
भ स्वये बाधक हो जाते हैं । 

कतव्य पालन से समाज का हित--नागारिकों के कर्तव्य 
पालन से समाज (या राज्य) का हिंत दो प्रकार से होता है । 
जो कर्वन््य नागरिक, उनके प्राति पालन करते हैँ, उनसे तो 
उनका हित होना स्पष्ट ही है । इसके अतिरिक्त जा कतंब्य वे 
अपने प्रति पाठन करके अपनी उन्नति या विकास करते हैं, 
उनसे भी अप्रत्यक्ष रूप से समाज का हित साधन होता है, 
कारण समाज व्यक्तियों का ही तो बना है, जब उसके भिन्न 
भिन्न अगो-व्यक्तियों की उन्नति होगी तो उसकी समाष्टि रूप 
से भी उन्नति हो जायगी । दृशान्त स्वरूप एक मकान इंटों का 
बना होता हे, जब प्रत्येक ईंट मजबूत और सुधड़ होगी तो 
मकान के अच्छा टोमे में क्या संदेह है । इसी प्रकार व्यक्तियों 
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के अपने कर्तव्य पालन करके अपनी उन्नति ऋरने से भी समाज 
का हित साधन होता है । 

कत॑व्य पालन की सीमा--मनुप्य को कतव्य पालन 
कहां तक करना चाहिये ? क्‍या वह केवल उस सीमा तक ही 
कतेव्यों का पालन करे, जहां तक वे सरर ओर सुगम हों, 
जिसके पालन में उसे कोई कठिनाई प्रतीत न हो ? कया मनुष्य 
का कार्य आत्म-त्याग और बलिदान पूर्ण न होना चाहिये ! 
समय-समय पर भिन्न-भिन्न देशों में ऐसे महात्मा पुरुष हो गये 
हैं, जिन्होंने अपना सर्वस्व समाज या राज्य के हितार्थ न्योछावर 
कर दिया । उनके प्रशेसनीय कृत्य मानव इतिहास के सुनहले 
प्रष्टों को अलंकृत कर रहे हैं । उनकी, सहस्रों वर्ष व्यतीत हो 
जाने पर भी स्मृति बनी हुई है। कवि, लेखक एवं सर्व साधा- 
रण भिन्न-भिन्न रूप से उन्हें श्रद्धांजलियां अर्पित करते हैं । 
इसके अतिरिक्त वर्तमान समय में भी संसार ऐसे महापुरुषों से 
वंचित नहीं है, जो परोपकार के लिये न केवरक अपना वभव 
और ऐड्वय त्याग रहे हैं, वरन्‌ आवश्यकता होने पर अपने 
प्राणों की भेट चढ़ाने को हर समय उत्सुक रहते हैं। इससे 
स्पष्ट है कि मनुष्यों के कर्तव्य की कोई सामा नहीं है, वह न 
केवल अवकाश का समय या साचित धन दे सकता है ओर 
निस्‍्वार्थ कार्य कर सकता है, वरन्‌ वह दूसरों के लिये अपनी 
जान जोखम में डा सकता है और अपने प्राण तक न्योछावर 
कर सकता है। 
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करतेव्य-पालन का समय-- क्या मनुष्य के जीवन में 
कर्तव्य-पयालन का कोई खास समय है, क्या यह कहा जा 
सकता है कि अमुक उम्र का होने प्रर मनुष्य की अपना 
कर्तव्य-पालन करना चाहिये ! नहीं, जब से होश सम्माछता 
है, तभी से उसके कर्तव्य आरम्म हो जाते हैं। ज्यो-्यों 
उसकी शक्ति, योग्यता ओर आयु बढ़ती है, त्योत्त्यों 
उसके कठव्य का क्षेत्र विस्तृत होता जाता हे । इस सम्बन्ध 
मे विशेष विचार आंगे किया जायगा । 


स्मरण रहे, फर्तंब्य-पालन के लिये, जिस प्रकार हमारी 
आयु का कोई खास भाग निर्धारित नहीं किया जा सकता, 
उसी प्रकार हमारे जीवन के किसी वर्ष का कोई महिना, या 
महिने का दिन आदि भी ऐसा. नहीं बताया जा सकता, जब 
हमें अन्य कामों से छुट्टी हो और उस समय हम कर्तव्य-पालन 
करने में लंगे। हम दिन रात हर समय जो कार्य करते हैं, 
उसका प्रभाव दूसरों पर पड़ता है। यदि हमारी दिन-चर्या, 
हमारा व्यवहार अच्छा हे, तो उसे देखकर उसका अनुकरण 
करने वांढे उससे छाभ उठांवेंगे, अन्यथा यदि बह बुरा है तो 
सम्भव है, जिनसे उनका , प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है, वे भी उसे 
केवल देखकर ही बड़ी हानि उठालें। इस प्रकार हमारे 
कतंव्य पालन की परीक्षा दर घड़ी-होती रहती है । हमें सदैव 
सतरके रहना चाहिये । हमें यह कदापि न सोचन्प जआहिये #ि 
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अमुक कार्य तो में अपने सम्बन्ध में कर रहा हूं, यदि यह 
बुरा भी है तो में दूसरों का क्‍या बिगाड़ता हूं । जैसा कि 
पहिले कहा जा चुका है, समाज में रहना आरम्भ करने के 
बाद हमारा बहुत-सा जीवन व्यक्तिगत न रहकर सामाजिक 
हों गया हे । हर समय होने वाले हमारे कार्यों का प्रभाव, 
भला या बुरा दूसरों पर पड़ता है। इस विचार से हमें सदैव 
ही अच्छा काये करना चाहिये, हमारे कतव्य-पारून का कोई 
समय निर्धारित नहीं है । 


कतंव्य-पाठन ओर स्व॒तन्त्रता-कर्तव्यों के विषय में 
एक बात विचारणीय है। कुछ नागारिक कभी-कभी यह समझते 
हैं कि कर्तव्यों के बन्धन में पड़ने से हमारी स्वतन्त्रता में बाधा 
उपस्थित होती हे । यह बड़ी मूल है । इसमें पड़कर उन्हें 
कर्तव्य-पालन में उपेक्षा नहीं करनी चाहिये । वास्तव में नाग- 
रिकों के सामुहिक हित की रक्षा के लिए ही तो कर्तव्य निर्धा- 
रित किये जाते हैं | यदि कोई नागारिक मनमानी उद्दण्डढता और 
स्वेच्छाचारिता का व्यवहार करे, ओर उस रोका न जाय तो 
दूसरों में भी पेसी ही भावना का उदय होना स्ट्राश्नाविक है । 
इससे समस्त समाज के अपने उचित क॒तैन्यों के पाढ़न (तथा 
अधिकारों के उपभोग ) में बड़ी बाधा उपस्थित होगी, और 
अन्त में अव्यवस्था तथा अराजकता का साम्राज्य होने से नाग- 
रिकि जीवन की बड़ी दुदेशा होगी । इसलिये नागारिकों को 
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कृतैन्य-पालन की ओर समुचित ध्यान देना अत्यन्त आवश्यक 
है | हमें अपने सुख या सुविधा का काये उस सीमा तक ही 
करना उचित है जहां तक दूसरों की उन्नति में बाधा न हो । 
हमें दूसरों के स्वार्थों का समुचित ध्यान रखना चाहिये, और 
कोई ऐसा काये न करना चाहिये, जिसि यदि दूसरे नागारिक 
भी करने लगें तो नागरिक जीवन क्षुव्ध होजाय । इस प्रकार 
सब आदामियों के अपना-अपना कत॑व्य-पालन करने से ही सब 
की स्वतन्त्रता में सहायता मिलती है । 

कतेव्यों का वर्गीकरण-नागरिकों के परस्पर में भिन्न- 
भिन्न प्रकार के सम्बन्ध होते हैं; कोई हमारा भाई-बहिन है, 
कोई हमारी माता या पिता है, कोई हमारे गांव या नगर का 
निवासी होता है, इन सब के प्राति हमारे भिन्न-भिन्न प्रकार के 
कतंव्य होते हैं। इसी प्रकार कहीं धार्मिक सम्बन्ध से कुछ 
कर्तव्य-पालन करना होता है, और कहीं सामाजिक सम्बन्ध 
से । राज्य हमारी उन्नति और सुख-शांति में सहायक होता हैं, 
उसके प्रति भी हमारे कुछ कर्तव्य हैं। पुनः इन कर्तव्यों के 
पालन करने के लिए यह आवश्यक है कि हम अपनी शारीरिक 
तथा मानसिक आदि उन्नाति करें, अथोत्‌ अपने प्राति भी उचित 
क॒त॑न्‍्यों का पालन करें। इस प्रकार नागारक कतंव्य विविध 


प्रकार के हैं | अगले परिच्छेदोँ में हम उनका क्रमशः विचार 
करेंगे। 
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स्मरण रहे कि कतेव्यों के वर्गीकरण का कोई विशेष 
सर्वमान्य नियम या स्वरूप नहीं है। बहुधा एक प्रकार के 
कतंव्यां का दूसरे प्रकार के कतेव्यों से घनिष्ट सम्बन्ध रहता 
हैं; और बहुत से कतव्यों के विषय में यह निश्चय करना भी 
कठिन होता हैं कि उन्हें किस वर्ग में रखा जाय । भिन्न-भिन्न 
लेखक अपने विचार या वर्णन की सुविधा के अनुसार अलग- 
अलग रीति से इनका वर्गीकरण कर लेते हैं । 





दूसरा पारिच्छेद 
अँपने प्रति कतेवंय 
कि #स्पस 3 इत- 


८ जो लोग अपना कण अपने आप को पूरी तरह से अदा 
कर देते हैं, उनके तीनों ऋण (परमेश्वर की तरफ, मनुष्य 
मात्र की तरफ, देश भूमि की तरफ) ख़ुद ब ख़ुद अदा हो 
जाते हैँ । ” 

“ स्वार्मीराम 

“४ किसी समाज के हृढ़ एूत्रं पृष्ट होने के लिये उसके 
व्यक्तियों का बलवान ओर क्रियाञश्ील होना उतना ही आवश्यक 
है, जितना झरीर से काम लेने के-लिये उत्तके सब्र अगों का, 
तथा यंत्र से काम लेने के लिये उत्चके सब पूर्जों का दृढ़ एवं 
कार्यकारी होना अपेक्षित है ।” 

- बदरीदत्त जोशी 
अपने प्रति कतेव्य पालन करने का महत्व-- 
अपने इच्छा से हो, अथवा छोकमत आदि के विचार 
से हो, अनेक आदमी दूसरों के प्रति-पालन किये जाने वालढों 
कर्तव्यों का तो कुछ ध्यान रखते हैं, परन्तु बहुधा वे यह 
भूल जाते हैं की उन्हें स्वयं अपने प्राति भी कुछ कर्तव्यों का 


2) 


बालन करना है | तनिक विचार किया जाय तो माद्म हो 
जायगा कि जिस प्रकार हमें दूसरों के साथ न्याय, दया और 
ईमानदारी का व्यवहार करना चाहिये, उसी तरह हमें अपने 
प्रति भी समुचित न्याय आदि करने की आवश्यकता है। 
यदि हम अपनी शक्तियों का ईमानदारी से उपयोग नहीं 
करते, हम उनका दुरुपयोग करते हैं, तो चूंकि हम अपने 
राज्य के एक अंग हैं, ओर हमारी उच्नति पर राज्य की 
उन्नति निर्भर है, हमारी अप॑ने प्रति अवहेलना करने से, हम 
अप्रत्यक्ष रूप राज्य के प्रति अवहेलना करते हैं। इसके 
विपरीत अपनी विविध प्रकार की योग्यता बढ़ाने ओर 
शक्तियों का विकास करने से, हम एक सीमा तक राज्य के 
और समाज के ग्राति अपने कर्तव्य का पालन करते हैं। इस 
प्रकार, अपने प्रति अन्याय करना गौण रूप से दूसरों के प्रति 
अन्याय करना हो जाता है, ओर इनमें से पहली बात वैसी 
ही निन्दनीय समझी जानी चाहिये, जेसी कि दूसरी। हमें स्मरण 
रखना चाहिये कि जितना अधिक कोई नागरिक स्वयं उन्नत 
होगा, उतना ही अधिक वह दूसरे नागरिकी की उन्नति में 
सहायक हो सकता है। अतः प्रत्यके नागारिक को अपनी 
शारीरिक, मानसिक और आर्थिक आदे उन्नति की ओर यथेष्ठ 
ध्यान देना चाहिये । 

शारीरिक उन्नति--धर्म अर्थात्‌ विविध कर्तव्यों के 
पालन करने का प्रधान साधन हमारा शर्रार है। इसके रोगी हो जाने 
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पर हम स्वयं तो अपना उत्तरदायित्व निभाने में असमर्थ हो ही 
जांते हैं, साथ में अपने निकटवर्ती सम्बन्धियों के कार्य में भी 
बाधा डालते हैं | हम अपनी सेवा शुश्र॒ुषा कराने में उनका 
बहुत-सा ऐसा समय और शक्ति खच करा देते हैं जिससे वे 
अन्य उपयोगी काय कर सकते थे | इस प्रकार अस्वस्थ होना 
एक अपराध है; इससे हमें सदैव बचने का उद्योग करना 
चाहिये | स्मरण रहे कि हमारी अधिकांश बीमारियों का कारण 
प्रायः हमारी असावधानी ही होती है । नियमानुसार दिनचयी 
रखने से, अथोत्‌ जल, वायु, भोजन, वस्त्र, व्यायाम, विश्राम 
संयम तथा ब्रक्मचय आदि का समुचित ध्यान रखने से हमारा 
शरीर प्रायः निरोग और दृष्ट-पुष्ट रह सकता है । इन बातों 
का ज्ञान दुर्लम नहीं है, तथापि इनका पालन कितना कम 
होता है, इसका प्रत्येक नागरिक अपने स्वास्थ्य पर दृष्टि डाल- 
कर स्वयं विचार कर सकता है । 


जब कोई व्यक्ति अपनी किसी सुविधा या रुचि का 
विचार करके अनियमित जीवन व्यतीत करता है, तब उसे शीघ्र 
या कुछ देर में प्रत्यक्ष या परोक्ष में अपने अपराध का दंड 
भुगतना होता है, किसी प्रकट या गुप्त बीमारी का शिकार 
होना पड़ता है। उदाहरण के लिए पान, बीड़ी, 'सिग्रेट, भांग 
या मध्यपान आदि व्यसनों में असित व्यक्तियों या मंडली 
के वातावरण में रहकर, उनमें इन दुर्गुणी का आना सहज 
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है । इससे उनके स्वास्थ्य तथा चरित्र की भयंकर क्षति होती है। 
इसलिए यह आवश्यक है कि हम उपयुक्त वातावरण के प्रवाह में 
न बह जाये । जिस बात को हम वास्तव में बुरी समझते हैं, 
उसे यह सोचकर न करने लगे कि हमारे मित्र ऐसा कर रहे 
हैं और हम से भी वैसा करने का अनुरोध करते हैं । यह भी 
विचार नहीं होना चाहिये कि एकबार या एक ही दिन गलती 
करने में कुछ हज नहीं | हमे खूब अच्छी तरह समझ लेना 
चाहिए कि इस एक दिन और एक बार की छोटी-सी बात में 
ही हमारे आत्मबल की परीक्षा हो चुकेगी, यदि इसमें उत्तीर्ण 
न हुए, तो स्वास्थ्य तथा चरित्र की दृष्टि से, हमारे जीवन अष्ट 
होने का मार्ग प्रशस्त हो जायगा । अस्तु, नागरिकों को अपने 
स्वास्थ्य की रक्षा के लिये सदेव प्रयज्ञशील रहना चाहिये । + 


मानासैक उन्नति--शारीरिक शक्ति बढ़ाने के साथ-साथ 
मानसिक उन्नाति की भी बड़ी आवश्यकता है। हमें स्मरण 
रखना चाहिये ।के जैसे हमारे विचार होते हें, बहुत कुछ वैसे 
हां हम बन जाते हैं । इसलिये प्रत्येक व्यक्ति को अपने मन 


+पाठक विचार करें कि भारतवासियों का स्वास्थ्य कितना खराब हे, 
और फलत३ उनकी आयु कितनी कम द्वोती जा रही है, इसमें उनकी 
दरिद्रता, बालविवाद आदि कुरीतियां और अन्धावैश्वास कहां तक बाधक 
हैं, इसका सुधार द्ोने और उत्तम दुध की सुन्यवस्था की कितनी आवश्य- 
कता दे | इस विषय में तथा मानस्तिक उन्नति के 'पषय भें हमने अपने 
विचार भारतीय राष्ट्र निर्माण! में प्रकट किये हैं । 
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पर कड़ा पहरा देने की आवश्यकता है कि कोई बुरा विचार 
उसमें प्रवेश न करने पाये | प्रतिदिन ही नहीं, प्रत्यके समय 
उसमें अच्छे स्वास्थ्यपद और उन्नतिकारक विचारों को ही स्थान 
मिले। पास बेठने-उठने वाले मित्रों तथा पढ़ी जाने वाली 
पुस्तकों के चुनाव में यथेष्ट सावधानी बतेने की आवश्यकता 
है । हमें अपना आदर्श या जीवनोददेश्य ऊंचा रखना चाहिये । 
अपने को निकम्मा या अयोन्‍्य न समझना चाहिये । हमें संदेव 
ऐसा विचार रखना चाहिये कि हम समाज और राज्य के एक 
आवश्यक अंग हैं, हम अपनी शक्ति ओर योग्यता बढ़ाने के 
साथ-साथ उनके निर्माण, रक्षा और उन्नति तथा सुधार में 
यथेष्ट भाग लेंगे । 

शिक्षा और सदाचार--प्रत्येक व्यक्ति से यह तो आशा 
नहीं की जा सकती कि वह बहुत ही विद्वान या पंडित होगा, 
परन्तु समाज ओर राज्य में, साधारण शिक्षा से भी बंचित 
व्यक्ति का जीवन तो बहुत कष्टप्रद होता है। और नहीं, तो 
अपनी सांसारिक यात्रा को सुगम बनाने के घिचार से हीं, 
प्रत्येक नागरिक को इतनी शिक्षा अवश्य प्राप्त कर हनी चाहिये, 
कै जिससे वह रोजमर्रा के लिखने-पढ़ने के कार्मो के छिये दूसरों 
का आप्रेत न रहे, और विविध लेखकों के समयोपयोगी और 
उच्च विचार जान सके । शिक्षा का अथे केवल अक्षर-ज्ञान ही 
नहीं है, केवल लिखना पढ़ना साख लेने से ही कोई व्यक्ति 
शिक्षित नहीं समझा जाना चाहिये। शिक्षा का अभिषप्राय नाग- 
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रिकाो की विविध शक्तियों का यथेष्ट विकास करना और उन्हें 
जीवन-संग्राम के लिए उपयुक्त बनाना है । 

पुनः नागरिकी को सदाचारी होने को बड़ी आवश्यकता 
है। सदाचार-हीन मनुष्य पद के समान है; नहीं, नहीं उससे 
भी गया बीता है। प्रत्येक नागरिक को सचरित्र, सत्संग, शिष्टा- 
चार, सत्यता, मिष्ट-भाषण आदि सदूगुणों का संदेव व्यवहार 
करते रहना चाहिये। इनका प्रभाव हमारे मन के अतिरिक्त 
शर्रर पर भी यथेष्ट पड़ता हैं। जो आदमी क्रोधी, चिड़चिड़ि, 
कायर, ईर्षालु, दुश्चरित्र होते हैं, वे प्रायः असन्न या स्वस्थ 
नहीं रहते । इसलिये इस ओर, ओर भी अतिक ध्यान देने की 
आवश्यकता है । 


आर्थिक उन्नति; स्वावलम्बन--हमें स्मरण रखना 
चाहिये कि यदि हम अपनी आवश्यकताओं का पूर्ति के लिए 
दूसरों पर भार स्वरूप रहें तो हमारे बहुत से गुण स्वयं नष्ट 
हो जांते हैं | कहा है कि भूखा आदमी क्या पाप नहीं करता ! 
जो मनुष्य अपना (या अपने परिवार का) पेट पालने के लिए 
दूसरों के आश्रित रहता है, उसमें मिथ्या-भाषण, मिथ्या-स्तुति, 
हां-हजूरी और खुशामद आदि दुर्गुण स्वभावतः हो जाते हैं । 
उसमें स्वाभिमान और निर्मयता का भाव रह ही नहीं सकता । 
बहू स्वावरम्बी होना प्रत्येक व्यक्ति के लिए अत्यन्त आव- 
श्यक है । 
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यह बात बहुत ही निन्ध है के कोई आदमी निरा 
बेकारी का जीवन व्यतीत करे और बैठे बैठाये मुफ्त में रोटी, 
कपड़ा आदि पाता रहे । वास्तव में केवल अंधे, दले, छंगड़े 
आदि अपाहिज को ही अपने तई दया का पात्र मानना चाहिये । 
इनके अतिरिक्त किसी आदमी को दूसरे के या समाज के परि- 
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अम से कमांये हुए धन का उपयोग न करना चाहिये । यही 
नहीं, हम तो यहां तक कहेंगे कि पेत्रिक धन, जायदाद, 
अथवा दान-धर्म या रिश्वत की आय पर मोज उड़ाना और 
स्वयं हाथ पेर न हिलाना भी ठीक नहीं है। मानवी गुणों के 
सद विकास के लिए शारीरिक या मानासेक श्रम करते रहना 


परमावश्यक है। 


मानसिक और शारीरिक कार्य--कुछ सज्जनों का यह 
मत है कि अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए स्वार्थ-पूर्ण 
काये के लिए प्रत्येक व्यक्ति को कुछ न कुछ शारीरिक ही 
परिश्रम करना चाहिए; उनके मत से उदर पूर्ति आदि के लिए 
मानासिक शक्तियों का उपयोग करना तो उनका दुरुपयोग 
करना है। इस दृष्टि से सम्पादकों, लेखकों, अध्यापकों, उप- 
देशकी आदि की अपने-अपने श्रम के प्रति फल स्वरूप कुछ 
न लेना चाहिये; हां, समाज उनके निर्वाह की व्यवस्था करे। 
हो सकता है ककि यह आदर्श प्राचीन भारत में बहुत कल्याण- 
कारी रहा हो, ओर विशेष दशा में अब भी यह लाभदायक 
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के 


हो, परन्तु हम यह समझते हैं कि आधुनिक परिस्थिति मे 
साधारणतया यद्द अव्यवहारिक है | हमारे मत से मानासिक 
कार्य करने वाली की शारीरिक कार्य भी करने पर वाध्य न 
किया जाना चाहिए । 

अस्तु, अब हम केवल इतना ही वक्तव्य है कि मुफ्त की 
रोटी काश न खाय । प्रत्येक व्यक्ति व्यापक अथ में श्रमजीवी हो 
वह चांह मानसिक काये करे या शारिरिक | हां, शारीरिक 
काये करने वाले को मानसिक काये करने वालि निम्न श्रणी का 
समझ, यह स्वेथा अन्याय है| देश और समाज के लिए 
विविध प्रकार के कार्यों की आवश्यकता होती है, जो आदमी 
किसी उपयोगी कार्य द्वारा, अपना निर्वाह करते हैं वे सब 
नागरिकता के नाते समान आदरणीय हैं । निदान स्वावरुम्बन 
नागरिकों का एक आवश्यक कर्तव्य है। # 

मितव्ययिता ओर सादगी--बहुत कम नागरिक मित- 
व्ययिता से काम करना ओर सादगी का जीवन व्यतीत करना 
अपना आवश्यक कर्तव्य समझते हैं | बहुधा यह कहा जाता 
है कि जब मिलता है तो कयें न खायें, पीयें, मौज करें। 
अब तो मजे से गुजर जाय, आगे की भाग्य भरोसे । ऐसी 





& भारतवषे में साधु महात्मा कहे जान वाले अनेक आदमी अपने 
इस कतव्य का पालन नहीं करत, फिर भी वे समाज में आदरणीय माने 
जाते हैं । इस विषय के प्रचलित विचारों में आमूल परिवर्तन द्ोने को 
आवश्यकता है। 
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बातों से नागरिकों की अल्पज्ञषता तथा अदूर्दशिता स्पष्ट प्रतीत 
होती है। उन्हें ध्यान रखना चाहिये क्रि सादगी के जीवन 
का उच्च विचारों से घनिष्ठ सम्बन्ध है | पुनः, आज हम स्वस्थ 
हैं, धनोत्पादन कर रहे हैं, कौन जाने, करू हम अस्वस्थ हे 
जायें, अथवा आजीविका के साधन की प्राप्ति कठिन हो जाय, 
या कोई अन्य दुघट्टना हो जाय, और हमे दूसरों के आगे 
हाथ पसारना पड़े । इसलिये केवल यही आवश्यक नहीं है कि 
यथाशक्ति अपनी आय में काम चलावं, ओर किसी स कभी 
ऋण न लिया करें, वरन्‌ हमें चाहिये कि प्रति मास कुछ 
बचत करने की आदत डालें, फजूछ खर्ची ओर शौकीनी से 
बचे, जिससे संचित धन संकट आदि के समय हमारे (या 
दूसरों के) काम आये। 





तीसरा पारिच्छेद 





परिवार के प्रति कतेव्य 





“हमारी सभ्यता का सर्वोत्तम मापक्र हमारा पारिवारिक जीवन है ।' 


“घर ! अहा /! यह केसा मधुर शब्द है ।” हत शब्द 
के उच्चारण मात्र से बच्चों की हँसी, ग्रेम की वातलाप और 
पारोचेत पेरों की ध्वानि का चित्र खिंच जाता है |! 


हमारा पारिवारिक सम्बन्ध-हमारे अन्य मनुष्यों से जो 
तरह-तरह के सम्बन्ध हैं, उनमे पारिवारकि सम्बन्ध सब से 
मुख्य और घनिष्ट है। इस सम्बन्ध के अन्य सम्बन्धों का 
आधार कहा जा सकता है, यदि यह सम्बन्ध न हो तो हमारा 
अन्य मनुष्यों से बहुतसा सम्बन्ध होने की नोंबत ही न आंये | 


परिवार के प्रति नागारिक का क्‍या कर्तव्य है, इसका 
सूक्ष्म उछ्ेख इस पुस्तक के आरम्म में किया जा चुका है, यहां 
भिन्न-भिन्न सदस्यों के प्रति पाछन किये जाने वाले कतेव्यों का 
कुछ व्यौरेवार विचार किया जाता है। पहले माता-पिता के प्रति 
नागरिक के क्या कर्तव्य हैं, इसका विचार करते हैं । 
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0 (ै बिक / कर 
माता-पिता के प्रति कृतव्य-काई नागरिक अपने माता- 
पिता से उऋण नहीं हो सकता; इनमे मी माता का उपकार तो 
हमारे ऊपर अपारोभत ही होता है । 


नागरिका का कर्तव्य है कि वह माता-पिता की समुचित 
सेवा-सुश्रुषा करे । उन्हें किसी प्रकार का कष्ट न होने दे । यही 
नहीं हमें ध्यान रखना चाहिय कि वृद्धावस्था में उन्हें यर्थेष्ट 
विश्राम मिले, उन्हें शारीरिक या मानसिक किसी प्रकार का 
अससह्य परिश्रम न करना पंड़ । उनकी बीमारी की दशा में 
उनकी यथासम्भव दवा-दारू की जाय । ओर जहां तक बने 
उन्हें प्रसन्न और संतुष्ट रबा जाय, तथा उनका आदर-मान 
किया जाय । 


जब तक किसी व्यक्ति को अपना भठा-बुरा समझने की 
योग्यता न हो, उसे अपने माता-पिता की सभी आज्ञाओं का 
पालन करना चाहिये । पीछे, सयाने होने पर हमें विचार कर 
हेना चाहिए कि उनकी कोई आज्ञा ऐसी तो नहीं है जो नीति 
विरुद्ध या हमारी आत्मा के लिए अमान्य हो, जो हमारे नाग- 
रिक उत्तरदायित्व की निभाने में बाधक हो। ऐसी आज्ञा को 
मानने के लिये हम बाध्य नहीं हैं, इसका विरोध करना हमारा 
कर्तव्य है । परन्तु स्मरण रहे कके वेसी आज्ञा देते समय भी 
माता-पिता हमारे आदर और भारी के अधिकारी अवश्य हैं । 
हमे उनके प्रति सदैव नम्नता और शिष्टाचार का व्यवहार करन! 


री, 


चाहिये, हां उनकी अनुचित आज्ञा की अवहेठना करते समय 
भी हमारे आदर भाव में कोई न्‍्यूनता न आनी चाहिये । हमें 
चाहिये कि हम शान्ति ओर विनय-पूर्वक उन्हें समझावें, और 
यदि वे फिर भी ऐसा ही आंदेश करें तो विनीत भाव से ही 
हम उसे अमान्य करें । 


पति का स्त्री के प्रति कतेव्य-पाति खी को अपने भोग- 
विलास की साधन न समझ ले, वह उसके शारीरिकि, मानासेक 
और आध्यात्मिक उन्नति के लिए उत्तरदायी है। मारतीय- 
साहित्य में स्नी को पुरुष की अधागिनी कहा गया है। पति 
की ध्यान रखना चाहिये कि वह अपने इस आधे अंग को 
अवहेलना करके जीवन-संग्राम में यंथ्रष्ट सफलता नही पा सकता। 
यदि वह उसे अपने उच्च विचारों, आदर्शों ओर आढकांक्षाओं 
में साझीदार नहीं बनाता दो उप न केवल उससे कोई सहायता ही 
मिलेगी, वरन्‌ पद-पद्‌ पर अनेक बाधाये मिलने की सम्भावना 
होगी। इसलिये जहां तक बने वह अपनी ख्री की उन्नाति में सहा- 
यक हो; साथ ही यह भी अहंकार न केरे कि में प्रत्येक विषय 
में अधिक ज्ञानवान हूं, ओर ख्री हर एक बात में अल्पज्ञ है, 
उस चाहिये कि इस बात का विचार करे कि जो गुण स्री भें 
विशेष हों, वह उससे लेवे | इस प्रकार के व्यवहार से ही वह 
अपनी सत्री के गुणों के विकास ओर उसकी योग्यता की वृद्धि 
में ऐसी सहायता दे सकता है, जिसे देना उसका कर्तव्य है। 
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स्री का पति के प्रति कतेव्य-ख्ली को समझ लेना चाहिये 
कि वह पुरुष के शारीरिक अथवा पाशविक सुख की सामग्री 
नहीं है और न वह उसेस केवल रोटी-पानी या वश्नाभूषण 
पाने की अधिकारी है। ख्री पुरुष के शारीरिक सुख के साथ 
मानसिक और आल्िक शांति को प्रदान करने वाली महान्‌ 
विभूति है । रही, उसके पुरुष से भोजन-वस्रादि लेने की बात 
वह तो एक गोण विषय है | ओर अच्छा हो प्रत्येक ख्री मे 
थोड़ा-बहुत आर्थिक स्वतन्त्रता का भाव हो, उसे कोई ऐसा 
काये आता हो, जिससे वड़ आवश्यकता होने की दशा में 
अपना निवीह स्वयं कर सके, दूसरों का मुँह न ताकती रहे । 
अस्तु, ख्री को चाहिये कि वह पति की वास्तव में अर्धागिनी 
हो, उसके सुख-दुख मे साथी हो, उसकी उद्नाति में सहायक 
हो, अपनी उन्नति के लिए उससे समुचित सहायता ले | घर 
क काम धंधे को ऐसी चतुराई से सम्माले तथा घर की अन्य 
ख्रियां से ऐसा प्रेम मय वातीझाप करे कि पति को उस विषय 
में विशेष चिन्ता न करनी पड़े । वह मितव्ययी, सहनशीर और 
उदार प्रकृति हो, तथा घर मे शांति, सुख और संतेाष की वर्षा 
करने वाली हो | इस प्रकार जहां तक उसका सम्बन्ध है, उसे 
नागरिक जीवन के उन्नत ओर विकसित करने में भागीदार होना 
चाहिये । 

सन्‍्तान के ग्राति कत्तेव्य--हमारे बच्चे देश के भावी 
नागरिक हैं, इस दृष्टि से उन्हें शारीरिक, मानापिक तथा अध्या- 
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त्मिम दृष्टि से उन्नत करना हमारा आवश्यक कर्तव्य है। 
प्रत्यक व्यक्ति में, बाल्यावस्था में पड़े संस्कारों का प्रभाव बहुत 
अधिक होता है। इस अवस्था में जसा कोई देखता, सुनता 
और अनुभव करता है, बहुत कुछ उसी का प्रतिबिम्ब उसमें 
जन्म भर मिलता रहता है। इसालेये माता-पिता को बड़ी 
सावधानी से व्यवहार करना चाहिये, ओर अपनी सन्‍्तान 
की--लड़का हे चाहे लड़का--निहित शक्तियां के विकसित 
होने का सम्यग्‌ अवसर देना चाहिये । प्रत्येक पुरुष और ख््री 
का कतंव्य है कि वह अपने बच्चों को अधिक से अधिक योग्य 
स्वस्थ, शिक्षित ओर सदाचारी बनावे । यही सब से बड़ी और 
सब से उत्तम विरासत है जो कोई नागरिक अपने राज्य और 
समाज के लिये छोड़ सकता है। इस विषय पर बहुत कुछ 
कहा जा सकता है, परन्तु वैस्तार-मय से निन्न लिखित दिग्दशन 
मात्र से ही संतोष किया जाता है। 


स्मरण रहे कि बच्चों के प्रथण आचाय उनके माता-पिता 
ही होते हैं । जो शिक्षा किसी बालक या बालिका को घर में 
पिता, माता, बिशिषतया माता द्वारा, उपदेश से नहीं, आचरण 
और उदाहरण से प्राप्त होती है, उसका प्रभाव प्रायः जन्म भर के 
लिये स्थायी होता है । इसालिये यह आवश्यक है।के माता पिता 
अपने महान्‌ उत्तरदायित्व को समझ और अपनी संतान को 
सदाचारी, स्वस्थ और सुयोग्य नागारिक बनने की समुचित शिक्षा दें। 
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माता पिता के आतिरिक्त, घर में चाचा ताऊ, चाची ताई, 
तथा बंड़ भाई, बड़ी बहिन आदि के भी आचरण और व्यवहार 
द्वारा छोटे बाऊक बालिकाओं को ऐपा अवसर नहीं मिलना 
चाहिये, जिससे उनके कोमल हृदय पर कोई अनिष्टकारी प्रभाव 
पड़े । बड़ा होने पर मनुष्य में बहुत कम परिवर्तन होते हैं । 
बालक को जैसा चाहे, बहुत कुछ, वेसा बनाया जा सकता है। 
इसालिये जिस किसी का बालक के पालन-पोषण आदे से कुछ 
सम्बन्ध है, उसे चाहिये कि बालक को मनुष्यत्व प्राप्त करने 
का समुचित अवसर दे, उसकी यंथेष्ट सहायता करे, ।जैससे 
उसकी आदतें, आचार, विचार व्यवहार सब निर्दोष हों । यादे 
बालक बड़ा होकर बिगड़ जाय तो इसके लिये वह स्वयं 
दोषी है। परन्तु सम्भावना प्रायः यह होती है की यदि 
आरम्भ म उसम मनुप्यत्व ( इन्सानेयत ) आगयी तो वह 
मनुष्य रहेगा ओर संसार के विस्तृतक्षेत्र में अपने कर्तव्य का 
समुचित पालन करेगा। 

भाई ओर बहन के ग्रति कतव्य-- प्रत्येक लड़के ओर 
लड़की को स्मरण रंखना चाहिये कि ब्रे तथा उनके भाई ओर 
बहिन एक ही माता पिता की सनन्‍्तान हैं | एक ही पिता ने 
उनका भरण पोषण किया, एक ही माता का दूध पीकर वे बड़े 
हुए हैं । अतः उन्हें परस्पर में प्रेम भाव रखकर एक दूसरे 
को सुख प्रदान करने का प्रयल करते रहना चाहिये। इससे 
उनके माता पिता का भी आनन्द मिलेगा ओर घर में सख 
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शान्ति की वृद्धि होगी | इसके विपरीत जब माता पिता यह 
देखते हैं कि उनकी सन्‍्तान आपस में लड़ती झगड़ती है, एक 
दूसरे को यथाशक्ति सहायता नहीं करती, वरन्‌ आपस मे ईर्ष्या 
द्वेष का भाव रखती है तो उन्हें बड़ा कष्ट होता है। अच्छे 
लड़के लड़कियां अपने भाई-बाहिनों की सेवा और सहायता 
करने में कोई कसर नहीं उठा रखते । 

अन्य सम्बन्धियों के प्रति कतेव्य--बहुत से परिवारों 
में, विशेषतया जिन समार्जों मे हिन्दुओं की भांति संयुक्त परिवार 
की पारपाटी है, उपर्युक्त सम्बन्धियों के अतिरिक्त और भी कई 
सम्बन्धी होते हैं | उदाहरणवत्‌ किसी घर में एक व्यक्ति के 
चाचा चाची या ताऊ ताई अथवा भाई भोजाई या भतीजा 
भानजा आदि हो सकते हैं| इनमें से प्रत्यक के विषय में 
अलग-अलग कहने की कुछ आवश्यकता नहीं | संक्षेप में बड़ों 
का माता पिता के समान, और छोटों को अपनी सन्‍्तान के 
समान समझना चाहिये। सब की सुख शान्ति भें अपनी उन्नति 
ओर विकास मानना चाहिये। दूसरों की जितनी सेवा या सहा- 
यता करने का, हम अपने परिवार में अभ्यास करेंगे, उतना 
ही हम अपने तथा ओऔरों के नागरिक जीवन को उत्तम 
बनाने में भागादार होंगे । 

विवाह सम्बन्धी विचार--पाति का सञत्री के. प्रति, स्त्री 
का पति के प्राते, ओर, इन दोनों का सन्‍्तान के, प्रति पालन 
किये जाने वाले कर्तव्यों का प्रइन उसी दशा में उपाध्यित होता 
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है, जब--साधारणतया, सम्यावस्था में ख्री पुरुष का विवाह 
सम्बन्ध हो । अतः विवाह के विषय में कुछ उपयोगी बातां 
का विचार करता आवश्यक है। विवाह सम्बन्ध एक बड़ा 
महत्व-पूर्ण सम्बन्ध है | बहुधा पुरुष और खत्री का भावी जीवन 
सफल या विफल होना बहुत कुछ इस पर निभर होता है। 
अतः यह सम्बन्ध बहुत विचार पूर्वक क्रिया जाना चाहिये । 
यह तो स्पष्ट ही है कि ऐसी उम्र में, या ऐसी शारीरिक या 
आर्थिक स्थिति में यह सम्बन्ध न होना चाहिये जब कि वे इस 
का 3त्तदायित्व न समझते हों, या विवाहित जीवन के कतब्यों 
को पालन करने में असमथ हो । इस सम्बन्ध के होने में विशेष- 
तया उन्हीं व्यक्तियों (स्री और पुरुष ) की सम्मति मुख्य 
समझी जानी चाहिये, जिनका इससे सम्बन्ध है | हाँ, बहुधा 
बाल्यावस्था में हो नहीं, युवरावस्था में भी, उनमें यथेष्ट अनुभव 
ओर गम्भीरता नहीं होती, इसलिये उन्हें अपने माता पिता या 
अन्य हितैषियों से आवश्यक परामर्श छे लेना चाहिय। 
भारतवषे में कन्या की सोलह वर्ष की और लछड़फे की 
पत्चाौस वर्ष की उम्र विवाह के योग्य मानी गयी है; परन्तु 
अज्ञान के कारण अनेक दज्चाओं मे बाल-विय्राह अथवा बेमेल 
विवाह हो जाते हैं, (जिसका अनिष्टकारी परिणाम विवाहित ख्त्री 
पुरुष को ही नहीं, उनके अन्य सम्बन्धियों तथा समाज ओर देश 
की भुगतना पड़ता है| पुनः वर-वधु की शारीरिक, मानसिक 
तथा आर्थिक अवस्था विवाह के अनुकूल होनी चाहिये । 
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बहुधा माता-पिता इन बातों का विचार न कर अपनी सन्‍्तान 
#ा जैसे-तसे विवाह कर देना अपना अनिवाये कतव्य मान 
घठते हैं, यह अनुचित है। प्रायः खियों पर बहुत दबाव 
डाला जाता है। उन्हें अपनी इच्छा प्रकट करने का अवसर 
नहीं दिया जाता । और अनेक ख्रियों का तो उनकी स्पष्ट 
उच्छा के विरुद्ध ही विवाह कर दिया जाता है । वे छोगों के 
सवा, लोभ, परम्परा या अन्ध विश्वांस की शिकार होती हैं । 
ख्रियों को (एवं पुरुषा को) ऐसे अनुचित सम्बन्ध से बचना 
आाहिये । 

गृहस्थ आश्रम सम्बन्धी कुछ बातों पर आगे प्रसंगानुसार 
प्रकाश डाछा जायगा, यहां एक विशेष प्रश्न पर कुछ 
विचार किया जाता है। 


गृहस्थ और समाज--गहस्थ आश्रम से परिवार बनता 
है ओर परिवारों के समू7 या सम्मेलन से समाज संगठित 
होता है । परिवार मानों समाज की एक इकाई है। इस प्रकार 
समाज का आधार ग्ृहस्थ है | अतः हमें यह विचार कर लेना 
चाहिये के ग्ृहस्थ से समाज की उन्नति अवनति का कहां तक 
सम्बन्ध है, और किसी नागरिक का गृहस्थ आश्रम में प्रवेश 
करना कं तक आवश्यक और उपयोगी है। विशेषतया इस 
लिये के कुछ सज्जनों की यद् धारणा होती है कि ग्रृहस्थ 
आश्रम के झंझटों में न पड़ना चादिये। 
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पुरुषों ओर ख्रियों को ग्रृइस्थ मे प्रवेश करने की स्वा- 
भावतः इच्छा होती € । एक अवस्था आती है, जब पुरुष श्री 
के बिना और खत्री पुरुष के 'भिना अपने जीवन में अपूअता का 
अनुभव करती है। इसलिये यद्यपि ग्रइस्थ आश्रम में प्रवेश 
करने की प्रवृत्ति को निर्याभत ओर सेयनित करना बहुत जरूरी 
है, इसका सर्वथा दमन क्रिया जाना अस्वाभाविक और अनिष्ट- 
कारी है। कुछ लोगों का विचार होता है कि जिन्हें परोपकार 
और सेवा कार्य में छगना हो, उन्हें तो कुंवारा या ब्रह्मचारी 
ही रहना चाहिये । ग्रृहस्थ की चिन्ता आर उत्तरदायित्व सेवा 
भाव में विप्नकारक है । निस्सन्देह इस कथन में कुछ सच्चाई 
है, ओर हम उन सनन्‍्यासी महात्माओं को नहीं भूलते जिन्होंने 
गृहस्थ में न आकर संसार की अपार सेवा की है। परन्तु 
स्मरण रहे कके वे साधु महात्मा विशाल मानव जनता में अप- 
बाद मात्र हैं। सब साधारण के लिये उनका अनुकरण न 
सम्भव है, और न बांछनीय ही है । 


पुरुष को खत्री के लिये, ख्री को पति के लिये, और दोनों 
को सन्‍्तान के लिये प्रायः कुछ त्याग करना पड़ता है, कष्ट 
सहन करने होते हैँ । स्वेच्छाचार और आवारापन छोड़कर 
संयम का जीवन व्यतीत करना होता है| इस प्रकार, ग्र8स्थ 
आश्रम में तरह-तरह के अनुभत्र और शिक्षायें मिलती हैं, जो 
व्यक्ति इसमें प्रतेश न करेंगे वह इनके प्राप्त करने के अवसर 


की, 


से वंचित ही रहेंगे। फिर, सेवा ओर परोपकार करने की रूगन 
रखने बाढ़ ने इस आश्रम भ॑ आकर भी यथासम्भव महान्‌ 
कार्य किया है। सन्याप्तियों तथा अन्य सेवा-ब्रती महात्माओं 
का भरण-पोषण इन्हीं पर निभर होता है, और इस प्रकार 
उनकी सेवा का बहुत कुछ यश ग्ृहस्थियों को हीं है । 

निदान, कुछ विशेष व्यक्तियों को छोड़कर, सब साधारण 
के लिये ग्रहस्थ आश्रम में प्रवेश करना ओर पारिवारिक जीवन 
व्यतीत करना ही अच्छा है ओर समाज के हित की दृष्टि 
प्र भी उपयागो है । 

अस्तु, परिवार के सब सदस्यों के प्रति नागारेक को 
अपना यशथेष्ट कर्तव्य पालन करना चाहिये। बड़ों का आदर 
करना, उनकी आजा मानना, (जहां तक वह धम के तथा 
अपनी आत्मा के विरुद्ध न हो), ओर सेवा-शुश्रुषा करना, 
अपने से छोटों से प्रेम पूर्वक व्यवहार करना, अपने आश्रितों 
के भोजन, वस्त्र तथा शिक्षा आदि की उचित व्यवस्था करना! 
सव के लिये आवश्यक है | 


चोथा पारच्छेद 


पु की निकममक, 





दूसरों के प्रति कत्ड्य 
कल न कम 


“दूसरों से ऐसा व्यवहार करों, जेया तुम चाहते हो कि 
दूसरे तुम से करें |” 

प्राककथन--नागरिकी के अपने प्रति तथा अपने परिवार 
के प्रति पालन करने योग्य कतव्यों का विवेचन कर चुकने पर, 
अब हम उन कतैब्यों का विचार करते हैं, जो उन्हें दूसरे 
व्यक्तियों के प्रति पालन करने चाहिये । 

इस बात का उल्लेख पढिले किया जा चुका है; के कोई 
व्यक्ति केवरु अपने छिये जी।बेत नहीं रहता, यदि सब अपने- 
अपने स्वाथ साधन का विचार रखे तो सामुह्िक जीवन अत्यन्त 
कठिन ओर कष्टमय हो ज/य । हमारा एक दूधरे से घनिष्ट 
सम्बन्ध हे । हम बात बात भे दूसरों के ऋगी हैँ; हमे भिन्न-भिन्न 
प्रकार के विविध व्यक्तियों से सहायता लेनी होती है। इसके 
प्रतिफल स्वरूप हमारा भी उनके प्रति कुछ कर्तव्य अवश्य है। 
हमे भी उनकी उन्नति तथा सुख-सुविधाओं का यथासम्भव 
प्रयल्ल करना चाहिये । 
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ऐसा करने में गोण रूप से हमारा भी हित ही है | जब 
हम दूसरों की किसी कार्त्र भे सहायता करते हैं, उनके लिये 
कुछ कष्ट उठाते हैं, सब के प्रति न्याय और उदारता का 
व्यवहार करते हैं, तो इसंसे हमारी मानसिक और नेतिक 
प्रवृत्तेयोँ के विकास मे सहायता मिलती है| जो आदमी 
दूसरों के प्रति अन्याय या अत्याचार करता है, वह अपना बड़ा 
अनिष्ट करता है । उसकी उन्नति या विकास का मार्ग अब- 
रुद्ध हो जाता है । उसका बड़ा अनिष्ट, स्वयं उसके हाथों हो 
जाता है | इसलिये हमे अपने स्वार्थ-हां, सच्चे स्वार्थ की 
दृष्टि से दूसरों के प्रति यथेष्ट कतंव्य का पालन करना चाहिये। 
आगे उदाहरण स्वरूप कुछ बातों का विचार किया जाता है । 

शिक्षकों के प्रति आदर भाव-शिक्षकी से हमारा 
अभिप्राय यहां केवल अध्यापकों से ही नहीं, वरन्‌ हम इनमें 
उपदेशक, झेखक और सम्पादक आदि उन सभी व्यक्तियों 
का समावेश करते हैं, जो हमे किसी भी जगह या किसी भी 
रूप में शिक्षा देते हैं। विचारशील पाठक॑ स्वयं सोच सकते 
हैं [कि हम उन महानुभावों के कितने ऋणी हैं--जिन्‍्होंने हमें 
लिखना-पढ़ना सिखाकर, मोखिक उपदेशों द्वारा, या लेंखो 
और पुस्तकों से विविध विषयों का ज्ञान प्राप्त करायां है, हमें 
शारीरिक, मानसिक, नेतिक या आध्यात्मिक शिक्षा द्वारा 
जीवन-यात्रा करने के अधिक योग्य बनाया है तथा मनुप्यत्व 
प्रदान किया है । 
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आधुनिक परीश्थिति में ये सज्जन प्रायः वेतन भोगी होते 
हैं, समाज की ओर से ऐसी व्यवस्था बहुत कम होती है कि 
इनकी आवश्यकतांय पूरी होती रहें और ये निश्चिन्त रहकर 
अपना महान कत॑व्य पालन करते रहें । इसलिये अपने निर्वाह 
के लिये इन्हें वेतन लेना होता हे । परन्तु वास्तव में देखा 
जाय तो इन्हें अपने श्रम ओर उपयोगिता का यथेष्ट प्रतिफल 
कभी नहीं दिया जा सकता, सुयोग्य शिक्षकों को जो कुछ 
दिया जाय वह प्रायः थोड़ा ही है । अरतु, वेतन गहण करने 
के कारण इन महानुभावों के सत्कार्य की अवहेलना नहीं की 
जानी चाहिथे । किसी राज्य की उन्नति के बहुत कुछ आधार 
ये ही होते हैं । यह समाज का दुभोग्य है कि आजकल 
प्रायः धन की बड़ा महत्व दिया जाने के कारण जनता में 
इनकी मान-मयादा ओर आदर सम्मान कम होता है। बड़े- 
बड़े राज-दरबार या सभा सम्मेलनों में अधिकांश अध्यापकों 
आदि की कुछ पूछ नहीं होती और निरक्षर पूंजी वाले सेट 
साहुकार आदि को सम्मान सूचक स्थान दिया जाता है । हम 
यह स्वीकार करते हैं कि कुछ शिक्षक अपने महान्‌ उत्तर- 
दायित्व का यथ्ष्ट महत्व नहीं समझते और उसका उचित रूप 
से पालन नहीं करते; इन बातों के सुधार होने की आवश्यकता 
है। अस्तु, शिक्षकों का स्थान, नागरिकों की दृष्टि में बहुत 
उच्च होना चाहिये। आशा है, हमारे भावी नागरिक इस भोर 
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समुचित ध्यान देकर उनके साथ न्याय करेंगे और इस प्रकार 
राज्य के कश्याण-साधन में सहायक होंगे । 

पड़सियों के प्रति हितेषिता--आरम्भ में मनुष्य का 
विचार बहुधा अपने परिवार तक ही पारोमत रहता है। 
धीरे-धीरे उसका अपने पास के गली, मोहल्ला वाली से सम्बन्ध 
बढ़ता जाता है| बहुत से आदमी उनके प्रति यथेष्ट कर्तव्य 
का पालन नहीं करते । वे यह नहीं सोचते कि यथाशक्ति 
अपने पड़ोसियों की सुविधाओं और उन्नति की आकांक्षा हर- 
दम वांठनीय है| उदाहरण के लिये वे समझते हैं |कि अपने 
घर (या पास के स्थान ) को शुद्ध रखना काफी है, दूसरों की 
चिन्ता क्‍यों की जाय । ये अपने घर का कृड़ा देर में ऐसे 
समय बाहर फेकते हैं, जब मेहतर साफ करके चला जाय। 
इससे कूड़ा दिन भर सड़ा करता है, पर इनकी बला से £ यह 
एक मोटी-सी बात है। विचार करने से ऐसी अन्य अनेक 
बांते मिल सकती हैं, जिनमे हमें अपनी सुविधा और स्वाथे 
को त्यागकर, अपने पड़ोसियों के हितों -का समुचित ध्यान 
रखना चाहिये। 

बालकों के प्रति कर्तव्य-बालक-वालिकाओं के सम्बन्ध 
में मी कुछ बाते विचारणीय हैं। उनमे से जो हमारे निकट 
सम्बन्धी नहीं हैं, वे भी राज्य के भावी नागरिक हैं; अतः सब 
की सुयोग्य बनाने के लिए भरसक यज्ञ किया जाना चाहिये | 
किसी को उनके साथ ऐसा बतौव न करना चादिये जिससे 
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उनकी विविध शक्तियों के विकास मे बाधा पहुँचे । या उनके 
आत्म सम्मान की भावना को धक्का छंगे । सब को उन 
के साथ प्रेम, उदारता ओर सहानुभूति का व्यवहार करना 
चाहिये । स्मरण रहे कि कोई बारुक परिक्रष्ट या व्णसकर 
५ ॥॥08/00७४७ ) कहा जाकर समाज से परित्यक्त न कया 
जाना चाहिये; सब समाज के पवित्र अंग हैं | किसी बारुक 
का उसके जन्म या जाति आदि के कारण अनादर या 
अपमान न होना चाहिये । वर्णसकर समझे जाने वाले बालकों 
के सम्बन्ध में कोई दंड दिया जाना अर्भीष्ट हो तो उर्न्दे 
उत्पन्न करने बारे अथीत्‌ उनके माता-पिता को दिया 
जाना चाहिये । 


बालक-बालिकाओं की शिक्षा देने वाले ऐस होने चाहिये 
जो न केवल पाठ्य-विषय के जानकार हों, वरन्‌ बालकों की 
प्रकृति, राचे और विकास क्रम को भी समझते हों।। उन्हें 
शिक्षा-पद्धात के उन्नत ओर विकसित सिद्धान्ते। की जानने 
बाला होना चाहिये | विद्यार्थियों के मस्तिष्क के साथ ही उनकी 
ज्ञनेन्द्रियों और कर्णाद्वियों का समुचित शिक्षण होना आवश्यक 
है जिससे उनकी उन्नाति एकांगी न होकर शारीरिक, मानसिक, 
नतिक आदि सभी प्रकार को हो | साथ ही किसी विद्या- 
भिलाबी को उसकी जाति, रंग, धमम, या निधनता आदि के 
कारण शिक्षा प्राप्ति से वंचित न किया जाना चाहिये। 
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नोकरों के ग्रति कर्तेव्य-बहुधा किसी-किसी व्यक्ति या 
परिवार में एक या अधिक नौकर रहते हैं | निधन असहाय 
आदमी कभी-कभी बहुत मामूली परारिभ्रमिक (वेतन) लेकर 
काम करना स्वीकार कर छेते 6 । परन्तु मालिक को चाहिये 
कि वह नोंकर के निर्धारित वेतन देकर ही निश्चित्‌ न हो 
जाय, बरन्‌ उसके शारीरिक भरण-पोषण के अतिरिक्त उसके 
स्वास्थ्य तथा मानाप्तेक और नेतिक उन्नति का भी ध्यान रखे । 
उसके साथ ऐसा व्यवहार होना चाहिये जैसा कि अपनी 
सन्‍्तान के प्रति किया जाता है। वास्तव में किसी नौकर की 
विवित्र शक्तियों के विकास का उत्तरदायित्व उसके मालिक 
पर है | उससे शारीरिक या आर्थिक दंड अर्थात्‌ जुर्माने के 
भय से काम न लिया जा कर प्रेम पूवेक काम कराया जाना 
चाहिये । वास्तव में, जहां तक होसके, उसे यह मादम न 
होने बेना चाहिये कि बह एक वेतनभोगी नोकर है, वह एक 
सहायक की भांति रखा जाना चाहिये । 

अवश्य ही नीकर को भी चाहिये कि मालिक का काम 
भरसक चतुराई ओर ईमानदारी से करे । मालिक देखे या न 
देखे, उसे अपने करतव्य पालन में त्रुटि न करनी चाहिये; उसे 
सरदंव अपने स्वामी के हित का यथेष्ट ध्यान रखना चाहिये । 

अन्य नागरिकों के प्रति-ऊपर कुछ प्रकार के नागरिकों 
के प्रतिपालन किये जाने वाले कत॑व्यों का उछेख किया गया 
है। इनमें समस्त नागरिकों का समावेश नहीं हो जाता । 
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समय-समय पर हमें अन्य नागारिकों के सम्बन्ध में भी विचार 
करने का अवसर आसकता है । सब के विषय में व्योरेवार 
बातें नहीं लिखी जा सकती हैँ । परिस्थिति के अनुसार निणय 
करना होगा । हमें मुख्य बात ध्यान भें यह रखनी चाहिये कि 
सब से हमारा व्यवहार प्रेम ओर सहयोग का हो । यदि हम 
विद्वान या गुणवान्‌ हेँ और किसी नागरिक की हमारी कुछ 
सहायता की आवश्यकता है ० हमें यह सोचकर उसको 
सहायता करनी चाहिये कि यदि संयोग से हम उस जैसे होते 
ओर वह हमारी स्थिति में होता तो हम उससे कंस व्यवहार 
की इच्छा करते | विद्या ओर योग्यता की भांति हमारे धन से 
भी यथा सम्भव दूसरे नागरिकों का हित साथन होना चाहिये, 
जिस दीन, अनाथ, बालक, वृद्ध, अपाहज और विधवा या 
अन्य संकट-अस्त व्यक्ति की हम कुछ सहायता कर सके, उसे 
की सहायता हमे अपना कतेव्य समझ कर करनी चाहिये, इस 
विचार से नहीं कि हम उस पर कुछ अहसान कर रहे हैं। 
निस्सन्देह हमें दूसरों की सहायता करते समय यह ध्यान 
रखना चाहिये कि हमारे कृत्य से जहां किसी व्यक्ति विशेष 
को कुछ सुख या सुविधा मिले वहां उस के साथ समाज पर 
भी बुरा प्रभाव न पड़े, उस का दुरुपयोग न हो । इस सम्बन्ध 
मे विशेष विचार सामाजिक कर्त॑न्यों में किया जायगा। 
विदेशियों के प्रति कतब्य-अभी तक स्वदेशयासियों 
के सम्बन्ध में विचार हुआ। विदेशियों के श्रति भी दर्मे 
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सहानुभूति और उद्धरता का व्यवहार करना चाहिये। जहां 
तक वे हमारे नागारिक कतंव्यों और अधिकारों में बाधा 
उपस्थित न करें, उन्हें हमारे देश में आन, रहने, व्यापार करने, 
शिक्षा प्राप्त करने सा्वेजानिक संस्थाओं का उपयोग करने में 
हम कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिये। हाँ यदि वे हमारी 
जातीयता या सम्पत्ति को अपहरण करने या संस्कृति को बिगाड़ 
ने का विचार करें, तो उन्हें उपयुक्त कोई सुविधा न मिलनी 
चाहिये, यहां तक कि उनके यहां आने जोर रहने का भी 
निषध कर देना चाहिये । 

निदान नागरिकों को अपने कतेव्य सम्बन्धी विचारक्षेत्र 
ऋमशः पिग्तत करते रहना चाहिये । हमारी उदारता तथा 
हितेषिता केवल हमारे परिवार, जाति, आम और नगर तक ही 
परिमित न रहकर उसका उपयोग स्वदेश भरके, नहीं-नहीं 
संसार मरके--मनुष्यों के लिए होना चाहिये । 


(2 


पांचवां परिच्छेद 
कबपससआ ५ >१००८:२२७. 
सामाजिक कतंव्य 


/7*5 -अक़ अत पी जन 


ग्राकथन-पिछल पारिच्छेद में यह बसलाया गया है कि 
नागरिकों का दूसरों के प्राति प्रथरू्‌ २ क्‍या सम्बन्ध है । परन्तु 
हम छोग समाज में संगठित है, और हम समाज रूपी शरोर 
के एक अँग हैं। यदि शरीर का फोई भाग पीड़ित या गंदा 
अठा होता है तो उसका फल सारे शरीर की भुगतना होता है। 
इसी प्रकार यदि समाज में कोई अ्रणी अवनत या दुखी होगी 
तो उसेस तमाम समाज कलुंकित होगा और उसकी उन्नति में 
बाधा होगी । हम प्रति दिन देखते और सुनते ४ कि किसी 
बड़े यंत्र का छोटा-सा पुजी बिगड़जाने से तमाम यंत्र का कार्य 
रुक जाता है, ओर एक मछली तमाम तालाब को गंदा कर 
डालती है। इन बातों से हमे सामाजिक विषयों के सम्बन्ध में 
शिक्षा लेनी चाहिए | दम समाज के प्रति अपना अश्रष्ट कृत्य 
पालन करना चाहिये । ह) 

सामाजिक जीवन के लिये कुछ आवश्यक बातें-समाज 
भें सबका जीवन सुख-शांति से व्यतीत हो, और उसकी 
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यथेष्ट उन्नति होती रहे । इसके लिए नागारिकों को कुछ बातों 
का समुचित ध्यान रखेने की आवश्यकता है। प्रथम यह कि 
प्रत्यक व्यक्ति अपने सुख, भोग ओर स्वार्थ को मयादा म॑ रखे। 
ओर दूसरों की सेवा ओर सहायता करने में यथाशक्ति तत्पर 
रहे । हम न किसी को धोखा दें, और न किसी के साथ विश्वास 
घात करें। समाज पारस्गरिक सहयोग के आधार पर रहता 
है, इसलिये, जहां तक हम से बन सके हम परोपकार के कार्य 
करते हुए दूमरों में भी ऐसे भाव की वृद्धि करें । हम सब से 
न्याय, उदारता, ओर प्रेम का व्यवहार करें। हम अपनी विविध 
शारीरिक ओर मानसिक आवश्यकताओं की पूर्ति में न केवल 
समाज के वर्तमान जीवन से लछाभ उठाते हैं, परन्तु बहुधा हम 
उसके पूथंकाल में किये हुए अनुभवों और अन्वेषणों का भी 
उपयोग करते हैं । हमें चाहिये कि अपने बल और बुद्धि से 
समाज को, जहां वह है, उसंस और आगे बढ़ाने में भाग ले। 

समाजोन्नति-कोई भी समाज पूर्ण या आदशे रूप में 
उन्नत नहीं होता । प्रत्येक राज्य में समाजोन्नाते की थोड़ी-बहुत 
आवश्यकता संदेव बनी रहती है । इसलिए प्रत्येक व्यक्ति को 
इस कार्य में यथाशक्ति उद्योग करना चाहिये । किसी नागरिक 
को यह न समझना चाहिये के में किस योग्य हूँ, यह काम 
तो बड़े-बड़ों के करने का है। धनी, निषन, युवक या बृद्ध, 
पुरुष तथा ख्री, सब को समय समय पर ऐसा अवसर मिलता 
है के वे चाहें तो अपने सहयोग से समाज का बड़ा हितसाधन 


(२०० ) 
कर सकते हैं। ऐसे अवसर का सदुपयोग किया जाना चाहिये, 
और इस विषय में तो हमें सदेव ही सावधान रहन की आव- 
इयकता है कि हमारे किसी कारय से समाज को हानि न पहुंचे। 


प्रत्येक राज्य में वहां की सामाजिक परिस्थिति के अनु- 
सार वहां के नागरिकों के प्तामाजिक कतेव्यों में कुछ भिन्नता हो 
सकती है | मुख्य विचारणाय बात यह होती है कि समाज के 
किसी अंग की उपेक्षा न की जाय, नागरिक प्रत्यक समूठ की 
यथोंचित उन्नति में सहायक हों । साधारणतया आजकल स्त्रियों, 
दलितों और श्रमजीवियों की परिस्थिति अनेक राज्यों में चिन्त- 
नाय है। अतः हम इनके सम्बन्ध में विचार करते हैं। पहले 
श्लियों का विषय लेते है । 


स्वियों के सम्बन्ध में-प्रायः उन्नत देशों में भी कुछ 
ऐसी असुविधायें हैं जो समस्त ख्री-समाज को भोगनी पड़ती हैं। 
अवनत देशों में तो स्रियों की दशा ओर भी सोचनीय है । 
प्रत्येक देश में उनकी संख्या लगभग आधी है, इसलिये नारी 
शाक्ति की पंगु बना कर कीई राज्य यथेष्ट उन्नति नहीं कर 
सकता । प्रत्यक विवेकशील नागारिक की इस कार्य में यथाशाक्ति 
सहयोग प्रदान करना चाहिये | विशेषतया सुयोग्य महिलाओं 
की अपनी बहिन माताओं + उद्धार के पुनीत काय के लिये 
कटिबद्ध होकर, आगे बढ़ना तथा खत्री-समाज में समुचित 
जाग्नाति करने का प्रयत़् करना चाहिये | प्रत्येक देश में इस 


(२५१ ) 


सम्पन्ध मे होने वाले काय का व्योरेवार विव्ार घहां की परि- 
स्थिति का अध्ययन करके हो सकता है | ध्यान मे॑ रखेने की 
मुख्य बात यह है कि स्रियों को अपनी शिक्षा स्वास्थ्योन्नाति, 
ओर सुख-समृद्धि के लिये पुरुषों की तरह विविध सुविधायें 
मिलनी चाहिये, और राजनोतिक, सामाजिक तथा धार्मिक अधि- 
कारों की दृष्टि से पुरुषों और ख्रियों में यथासम्भव कोई अंतर 
न रहना चाहिये । 


दलित जातियों से सहालुभूति--समाज सभी व्यक्तियों 
का मिलकर बना है; सब की परस्पर सहानुभूति और सह- 
योग रहना चाहिये । कल्पना करो कि जिन्हें समाज में नीचा 
समझा जाता है, उन का सहयोग हट जाय, तो उच्च जात्यामि- 
मानियों का जीवन कितना कष्टमय हो जाय | उदाहरण के लिए 
यदि धोबी कपड़े न धोये तो उन्हें उजला कपड़ा पहनने को 
कहां से मिले ? यदि दर्जी सीने का काम बन्द करंदें तो भिन्न- 
भिन्न प्रकार की रुचि, आवश्यकता अथवा फैशन के अनुसार 
वस्त्र केस तेयार हो ! यदि मेहतर टट्टी साफ न करे तो सभी 
को जंगल की हवा खानी पड़े । इस प्रकार यदि शान्त चित्त 
से विचार क्रिया जाय तो हम विविध काय करने वालो के श्रम 
की उपयोगिता भलीभांति समझ सकते हैं । 


परन्तु खेद का विषय है कि प्रायः प्रत्येक देश में थोड़े 
बहुत आदमी दालित पाये जाते हैं, कहीं रंग भेद के कारण, 
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कहीं जाति भेद के कारण, ओर कहीं धर्म, पेशे या किसी ओर 
कारण । पिछले दिनों म॑ सुधार हुआ है, परन्तु अभी बहुत कार्य 
होना बाकी है । सिद्धान्त रूपससे समानता आर परस्पर सहयोगी 
की बांते मानते हुए भी व्यवहार में बहुधा इन्हें भुला दिया 
जाता है। अनेक बन्धु नीच या अछूत समझे जाते हैं। इनसे 
समुचित सहानुभूति नहीं की जाती । इस प्रकार के विचारों मे 
आमूल परिवर्तन होने की आवश्यकता है। इस काये में सब 
नागरिकों की सहायता करनी चाहिए | साथ ही दलित जातियों 
के आदामियों को समाज में अपना समुचित स्थान प्राप्त करने 
का शान्ति और पैये से निरंतर उद्योग करना चाहिये। और 
समय-समय पर मिलने वाली बाधाओं या विफलताओं से निराश 
न होना चाहिये । 

प्रयेक देश की, दलित जातियें की समस्या कुछ-कुछ 
निराली होते हुए भी, यह बात सत्र के ध्यान में रखने की है 
कि कोई मनुष्य अपने जन्म ( वंश ) के कारण नीच या घृणा- 
स्पद नहीं समझा जाना चाहिये। प्रत्येक आदमी किसी खस 
दशा में, और कुछ विशेष समय के लिए अपवित्र हो सकता है, 
परन्तु कोई जन्म भर के लिए और पढ़ी दर पीढ़ी के लिए अछूत 
या दलित नहीं रहना चाहिये। 

अश्रमजीतैयों की प्र/तिष्ठा--सामाजिक उन्नाति के लिये 
यह आवश्यक है, कि समाज का प्रत्यक अंग, प्रत्यक सदस्य 
उन्नतशील हो वह यथेष्ट परिश्रम ओर प्रयल करने वाला हो । 
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कोई आदमी यथासम्भव बेकार, आराम तलब या परावटम्बी 
न हो । समाज में श्रम और स्वावरूम्बन का यथेष्ट मान होना 
चाहिये । जिस समाज में श्रमजीवियों की प्रतिष्ठा नहीं होती, 
बढहां लोगों को श्रम से स्वाभावतः घगा होने लगती है । बहुघा 
कहीं-कहीं कुछ लोगों की यह धारणा हो जाती है कि कुछ भी 
उत्पादक काये न करने वाले आदाभियों का दर्जी ऊँचा है, उन्हें 
साधु महात्मा कहा जाने लगता है। इसके विपरीत दिन भर 
मेहनत मजदूरी करने वालों को छोटे दर्जे का माना जाता है। 
“मजदूर” शब्द अपमान सूचक समझा जाता है। जिस समाज 
में ऐसी स्थिति हो उसकी उन्नति का मांगे बन्द हुआ समझना 
त्राहिये । 

पुनः अनेक स्थानों में आदमी यह सोचते हैं कि कुछ 
खास-खास कार्य करने वाले, विशेषतया कुर्सी या गद्दी पर बैठे 
बैंठ कुछ लिखने-पढ़ते या नकल करने आदि का, मोहर्रिरी या 
मुन्शीगिरी का काम करने वाले समाज में अधिक प्रतिष्ठा के 
अधिकारी हैं, ओर, शारीरिक परिश्रम करने अन्न आदि खाद्य 
पदार्थ उत्पन्न करने बाले, कपड़ा बुनने वाले या लकड़ी, लोहे 
आदि का काथ करने वाले ओर सड़कें और नालियां साफ 
करने वाले आदर सम्मान के पात्र नहीं हैं। यह धारणा भी 
बड़ी अम-पुणे एवं अनिष्टकारी है। सामाजिक उन्नति के लिये 
इस प्रकार के विचारों की सवे साधारण के मन से दूर कर 
देने की अत्यन्त आवश्यकता है ! नागारिकों को स्मरण रखना 
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चाहिये कि प्रत्येक प्रकार का. उत्पादक ओर उपयोगी श्रम 
आदरणीय है | जिस कार्य की समाज को आवश्यकता है 
जिससे समाज की उजल्नाति या विकास में सहायता मिलती है 
उसकी उसकी उपयोगिता के विचार से यथेष्ट महत्व है, चाहे 
वह कुर्सी या गद्दी पर बेठकर किया जाय, या कुद्दाली अथवा 
झाड़ू हाथ में लेकर करना पड़े । काम करने की शक्ति होते 
हुए, किसी नागरिक का श्रम न करना एक अक्षम्य अपराध 
है, नागरिकी का कर्तव्य हैं कि सामाजिक उन्नति के लिए. इन 
बातों का यथेष्ट मम समझ ओर औरों को समझावें । 

भारताय पाठक विचार करें कि उनके समाज में इस ओर 
केसी उदासीनता छा रही है । खद का विषय है कि समाज 
कुछ भी उपयोगी काये न करने वाले भिक्षुकीं और परा- 
वलम्बियों को श्रमजीवियों से कहीं आधिक मान और आदर 
प्रदान कर रहा है; इस अकार वह स्वयम्‌ अपने व्यक्तियों को 
मुफ्तखोरी ओर आरामतलबी की प्रेरणा करता है, ओर इसका 
कुफल भी प्रत्यक्ष भोग रहा है | हमारा सामाजिक कतैव्य 
चाहता है कि इस विषय के घिचारों में आमूर परिवतन या 
क्रान्ति की जाय, ओर सब साधारण में स्वावलम्ब की महिमा 
के ज्ञान का प्रचार हो । 

ख्रियों, दलितों और श्रमजीवियों के प्रति पालन किये जाने 
वाले कतैव्यों के विषय में विचार कर चुकने पर अब हम 
नागरिकों के एक अन्य सामाजिक कर्तव्य का विचार करते हैं! 
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देन-धरम; विवेक की आवश्यकता--कभी-कभी ऐसा 
होता है कि हम जिस कार्य को अच्छा समझकर करते हैं, 
उससे जितना छाभ नहीं होता, उससे कहीं आधिक हानि हो 
जाती है। पिछलछे परिच्छेद में हमने बतलाया है कि दीन, 
अनाथ आदि की यथाशक्ति सहायता करना नागरिक का 
कऊतैव्य है । परन्तु सम्यग्‌ विचार और यथेष्ट आयोजन किये 
बिना जो दान-घर्म किया जाता है, उससे व्यक्ति विशेष को 
क्षागेक या अस्थायी सुख सुविधा भले ही मिठ जाय, उसका 
प्रायः दुरुपयोग होने की सम्मावना रहती है । उसका व्यापक- 
रूप में अनुकरण होने से समाज की बड़ी क्षति होती है। 
उदाहरण स्वरूप भारतवर्ष में लाखों ऐप आदमी साधु सन्यासी 
के रूप में मुफ्त की रोटी खाते हैं, ओर भी बहुत से आदमी 
अपने हाथ पांव न हिलाते हुए समाज पर भार बने हुए हैं, 
जो इसके बिल्कुल अधिकारी नहीं । 


निस्सन्देह जो आदमी वास्तद में साधु है जो अपने सदु- 
पदेशों या सेव कार्यों से समाज का कल्याण करते हैं, उनकी 
भोजन-वस्रनादि की आवश्यकताओं की पूर्ति करना समाज का 
कतैन्य है। परन्तु आलसी ही नहीं, भोग ओर विरासिता का 
जीवन व्यतीत करने वाढरू को गृहस्थों की मेहनत की कमाई 
उड़ाते रहना कदापि उचित नहीं । इससे ओरों को भी निकम्मा 
या ढोंगी बनने का मोत्साहन मिलता है। 
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अस्तु प्रत्यक दश के नागारकों भें दानशौलता का होन। 
अच्छी बात है। परन्तु दान प्रगाही के विष4 में सम्यग विचार 
रखे जाने की आवश्यकता हैं। ऐसी संगठित व्यवस्था होनी 
चाहिये कि समस्त सहायता के अविकारियों को उचित सहा- 
यता अवश्य मिल जावे । और किसी कुपात्र को कुछ मदद 
न मिले । छंगड़े ढले, अब, बहरे आदि अपाहज भी जो कुछ 
और जितना कार सुगमता से कर सरकें,४ उतना अवश्य करें । 
भरसक उद्योग करने पर जिनका निवाह न हो सके, 
उन्हें ही सहायता दो जाय | हां, बालकी को या अ-कुशर 
श्रमजीवियों की इस विचार से भी सहायता की जानी चाहिये 
कि वे योग्यता भ्राप्त करें और भविष्य के लिए. अपने श्रम को 
समाज के लिए अधिक उपयोगी बना सके । अस्तु दानर्शालता 
का दुरुपयोग न होना चाहिये। उससे देश में अकारों और 
मुफ्तखारों की संख्या न बढ़नी चाहिये। उससे समाज का 
हित ही होना चाहिये । 

इसी प्रकार नागरिकों को अपन अन्य कायोी का लक्ष्य भी 
समाजोन्नति रखना चाहिये । अब हम समाज-सुधार के सम्बन्ध 
में कुछ विचार करते हैं 

समाज-सुधार का कार्य-समाज-सुधार के लिये लेख 
लिखेन, व्याख्यान ओर उपदेश देने, तथा तरह-तरह से जन- 








» इन्हें काम करता सिख्ताने के लिये यथयेष्ट संस्थायें. द्वोनी 
चाहिये । 
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साधारण को शिक्षित करके उन्हें सुधार कार्य के लिये तैयार 
करने की बड़ी आवश्यकता बतायी जाती है । परन्तु हम इन 
विविध कार्यों का महत्व जानते हुए भी इनसे कहीं अधिक 
आवश्यकता इस बात की समझते हैँ कि खुधारक अपने अपने 
जीवन को आदर्श बनावें । जिस काम की, वे चाहते हैं कि 
समाज करने रूग जाय, उसे सब से पहिले वे स्वयं करके दिखावें 
जिन कुरीतियों का उन्हें मूलोच्छेद करना अर्भाष्ट है, उन्हें वे 
अपने जीवन के पास फटकने न दें, चांहे एऐसा करने से उन 
पर समाज की ओर से कितने ही निन्‍्दात्मक वाक्यों या कार्यों 
का प्रदार ही क्यों न हो | उदाहरणाथ यदि एक नागारिक यह 
समझने लग गया है कि विवाह-शादी या मृतक-कर्म आदि में 
फजूल्खर्चा न होनी चाहिये, तो वह अपने किसी भी ऐसे 
काम में व्यथ घन बर्बाद न करे । जब वह जानता है कि 
बाल-विवाह, वृद्ध-विवाह या बेमेलविवाह समाज का महान 
अनिष्ट कर रह हैं तो यही काफी नहीं है कि वह इन कार्मों 
को न करे (सम्भव है उसके लिये ऐसा करने का अवसर ही 
उपस्थित न हो), वरन्‌ उसे चाहिये कि ओरों के यहां होने 
वाले भी ऐसे कार्यों में कभी सम्मिलित न हो । 

छेखन और भाषण से यह काम अवश्य ही कठिन है, 
पर इसका समाज पर प्रभाव भी अधिक पड़ता है। इसलिए 
समाज-सुधार प्रेमी नागरिकों की चाहिये कि अपने अनुकरणीय 
व्यवहार से दूसरों के लिए भी अच्छा आदश उपस्थित करें। 
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वे मयौदा या लोकाचार आदि के नाम पर समाज के किसी 
ऐसे सिद्धान्त को मान्य न करें जो निस्सार या हानिकर हो। 
प्रचलित रीति रस्मों के सम्बन्ध मं, उन्हें चाहिये कि वे उनका 
विवेक ओर बुद्धि की कसाोटी पर कस कर अपना क्॒त॑व्य निश्चित 
करें, और व्यर्थ दूसरों की हां में हां मिलाकर समाज के 
अनिष्ट मं सहायक न हों । 

जिस प्रकार सुधारकी की अनिष्टकारी कार्यों के प्रति मानों 
असहयोग का भान रखने की आवश्यकता है, वेसे ही उन्हें 
अच्छे काया को प्रोत्साहन देने की भी आवश्यकता है। समय- 
समय पर जो आदमी बहुमत का विरोध सहते हुए भी सत्काये 
करने का साहस करें, उसका साथ देना प्रत्यक सुधाराभिलाषी 
का कर्तव्य है । साथ ही सार्वजनिक उत्सवों में ऐसे कार्यों का 
उल्लेख करके से साधारण की उनके प्रति सहानुभूति बढ़ानी 
चाहिये । ऐसे प्रयत्ञों से अच्छे व्यवहार और रीति रस्मों के 
पक्ष में क्रशः लोकमत ( 7?४७॥० ०७४०० ) जाग्रृत करना 
चाहिये । सामाजिक कतेव्य पालन न करने वालों की स्पष्ट, 
>पर असभ्य नहीं, निनन्‍्दा होनी चाहिये। फिर उन्हें अपने 
कतेग्यों की अवंदेलना करने का साहस न होगा । जब लोक- 
मत संगठित नहीं होता, दस आदमी निन्‍्दा करते हैं तो पांच- 
सात हां मे हां मिलाने को भी तेयार हैं, तब कोई सुधार होना 
श्षत्यन्त कठिन हो जाता है। सामाजीक कुरीतियों का अवलूम्बन 
करने वाले, ( एवं धार्मिक दृष्टि से निनन्‍्ध कार्य करने वार, 


(२७५५९ ) 


ओर राजनैतिक अत्याचार करने वाऊे ) निश्संदेह दोषी हैं, पर 
इन बातों को चुपचात सहते रहना, इनका असंदिग्ध विरोध न 
करना भी तो बड़ा पाप है। इस तत्व को समझ लेता, ओर इसे 
निरन्तर स्मरण रखना बहुत आवश्यक है। 

अब तक हम ने नागरिकों के उन कतेव्यों का विचार किया 
जो उन्हें अपने समकालीन व्याफ्तेयों तथा समाज क॑ ग्रातिे पालन 
करने चाहि4। क्‍या उनका अपने पूर्वजों के प्रति भी कुछ 
कर्तेथ है! 

पूवर्ज, के प्रति क्रृतज्ञता--किसी भी देश के निवासी 
एक समय में किस सीमा तक उन्नत हैं, यह बहुत कुछ इस 
अत पर निभर है कि उनके पूर्वजों ने अपने समय में कितना 
कार्य किया, ओर वतेमानव निकरापरियों ने उससे कहां तक लाभ 
उठाया । जैन देशों के आदमी अब अपन कारनामों से संसार 
को चाक्ित कर रहे हैं, उनमे से अधिकांश डेड़ दो हजार वर्ष 
पहले नितान्त असमभ्य थे। उनके निवासियों ने क्रमशः परिश्रम 
करके स्वयं लाभ उठाया और अपने अनुभव के फल से अपने 
उत्तराधिकारियों को कृताथ किया । इस प्रकार पीढ़ी दर पीढ़ी 
प्रयल होते रहने से ही भीतिक या वैज्ञानिक उन्नति होती है। 
यही बात मानसिक जगत में चरितार्थ होती है। एक पीढ़ी 
अपने विचार साहित्य के रूप में छोड़ देती है; आने वाली 
पीढ़ियां उन्हें मनन करती हैं ओर विकास की आगे की मंजिल 
तय करने के लिए तैयार होती हैं । इस प्रकार प्रत्यक देश के 
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नागारिक साधारणतः सभी पूर्वकालीन पुरुषों के और विशेषतय। 
अपने पूवरजों के बहुत ऋणी होते हैं। उन्हें उनके प्रति 
भाक्ति तथा कृतज्ञता का भाव बनाये रखना चाहिये ।% 
जगदुगुरु भारत को श्रद्धात्नलि---उपयुक्त विवेचन से 
यह स्पष्ट है कि किसी देश की सभ्यता और संरक्ृति जितनी 
अधिक दीधकालीन होगी, उतना ही वह अधिक श्रद्धा और 
भक्ति का अधिकारी है । योरप, अमरका के आधुनिक उन्नत 
राज्य प्रायः रोम ओर यूनान के प्रति कृतज्ञता सूचित किया 
करते हैं । वे भूल जाते हें #ि अरब, मिश्र, बेबिलेनिया, फारिस, 
चीन और भारत इनसे कहीं अधिक वयोवृद्ध हैं, और इनमें भी 
भारतवर्ष सब से प्राचीन है । काल की निदेयी लहरों ने इस 
भूमि की बहुत सी सम्पत्ति बहा डाली है, तथापि यह गम्भीरता 
पूर्वक विचारने का विषय है ।कि संसार के भिन्न-भिन्न देश इस 
बूढ़े भारत के कितने ऋणी हैं; हां, स्वयं रोम और यूनान ने 
यहां के साहित्य, कला-कीशल आदि से कितना लाभ उठाया 
है । इस समय सभ्य संसार की दृष्टि दूर तक नहीं जाती, 
इतिहास पक्षपात और दुर्भावों से भरा पड़ा है । परन्तु पुरातत्व 
बेत्ताओं के अन्वेषण ओर आविष्कार से एक दिन सत्य की जीत 


होगी । तब निस्संदेह सब देशों के निवासी पितामह भारत को 
अक्षाज्ारे अर्पण करना अपना कतव्य समझेंगे। 
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#वियार्थियों को पढाये जान वाले इतिहास ऐसे ह्वाने चादियें कि 
उन से इस विषय में समाबत शिक्षा मिले; ओर भावा नागारेक अपने 
पु०जों का ययेष्ट अभिम्नान करने छगें। 


छठा पारिच्छेद 


धामिक कतेव्य 








“ धरम शझासत्र कानून है, जिले जाति के पमध्यक्ष बनाते 
ओर समय अथवा आवश्यकता के अनुसार जिसमें परिवर्तन 
करते रहते हैं ।'**** हमारा लक्ष्य जाति की रक्षा ओर उच्ाति 
होना चाहिये, ओर जो ।नयम हमारे इत काश जावेगा, वही 
हमारे लिए धर्म कहलायेगा |?! 

--भाई परमानन्द 

विविध धमे--आजकलर प्रायः धमे का अथ मत या 
मजहब लिया जाता है, इसके अन्तगैत्‌ वे बांत मानी जाती हैं, 
जो मनुष्य को परमात्मा के साथ सम्बन्धित करती हैं और 


विशेषतया उसके मरने के पश्चात्‌ परलोक में हितकर होती हैं। 
इस विचार को लेकर संसार में नाना प्रकार के मत मतांतर 


प्रचलित हैं । 

भिन्न-भिन्न देशों में तरह-तरह के धर्म हैं, यही नहीं, 
एक-एक राज्य में कई-कई धर्मों के अनुयायी एकत्र रहते हैं। 
प्रायः प्रत्येक धर्म अपने-अपने ढंग से मोक्ष और अनन्त सुख 
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शान्ति की प्राप्ति का मार्ग बताता है । ईसाई धम्म का आदेश 
है कि ईसा मसीह परमात्मा का प्यारा पुत्र है, उस पर ईमान 
(अर्थात्‌ विश्वास ) छाना चाहिये। इसूलाम धर्म का कथन 
है कि मोहम्मद साहब आखिरी पेगम्बर (अवतार) हुए हैं, 
उनकी मार्फत बाहिश्त (स्वरग ) के सुख भोग मिल सकते हैं | 
बौद्ध धर्मानुयायी बतलाते हैं करे जीवॉ पर दया करते हुए 
“बुद्धो में शरणम्‌” का जाप करो | अनेक हिन्दू शिव, कृष्ण, 
राम या शक्ति आई को अपना-अपना इष्ट मानते हैं । 
विवाद-ग्रस्त विषय--इन विविध धर्मों में पारस्परिक 
मत भेद के अनेक प्रश्न है, जीव कहां से आया, मरने के 
बाद कहां जायगा, साथ्टि की उत्पात्ति किस प्रकार हुई, यह कब 
तक रहेगी, स्वग की प्राप्ति करी हो सकती है, स्वर्ग ओर नरक 
कहां ओर केसे हैं, ईइव्र साकार है या निराकार, उसकी पूजा 
किस तरह करनी चाहिये, उसके दशैन क्रिस तरह हो सकते 
हैं, इत्यादि । इन प्रहनों पर प्रत्यक धर्म के अनुयायी अपना- 
अपना प्रथक्‌ प्रथकू-मत रखे तो कोई हर्ज नहीं है। परन्तु 
दिक्कत तो यह है कि प्रत्यक धर्म के अनुयायी अपने आपको 
सच्चा और ज्ञानी, एवं दूसरों को झूठा और मूर्ख समझते हैं, 
अपने धर्म के कर्म-कांड को धार्मिक इृत्य, ओर दूसरों के 
धार्मेक इृत्यों को पाखंड मानते हैं। यही नहीं, बहुधा एक 
धम के अनुयायी तक से, शारीरिक बल के प्रयोग से, अथवा 
आर्थिक प्रदोभन आदी द्वारा दूसरे धरम वालो की अपने धम में 
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लाने की बेढब कोशश करते हैँ । अनेक आदामयों ने अपने 
स्वार्थ, अहंकार, ऐश्वर्य ओर उनन्‍्माद आदि को धर्म का रूप 
दे रखा है। ये समाज में विविध अनर्थ करते हैं ओर भोडे 
भाले आदमियों को अपने चंगुल में फंसाये रहते हैं। इस 
प्रकार बहुधा अवनत राज्यों में एक-एक धमे वालों का समूह 
दूसरे धर्म वालों के समूढ़ का विरोधी या प्रतिद्वन्द्दी होता है, 
और सव्व साधारण की बहुत-सी शक्ति ओर समय व्यर्थ के 
वाद-विवाद ओर कलह आदि में नष्ट होता हैं। इस प्रकार, 
दुःख का विषय है कि जो धर्म देश ओर समाज के व्यक्तियों 


में एकता ओर प्रेम को बढ़ाने वाला होना चाहिये, वह एक 
त्रेध्यंसक शक्ति के रूप में दृष्टिगोचर होता हे । 


सहनशीलता की आवश्यकता-हमें सोचना चाहिये कि 
धर्म-वेभिन्नता स्वाभाविक है। यह थोड़ी बहुत प्रत्येक देश मे 
रही है, इस समय विद्यमान है, ओर इसके भाविष्य भें बने 
रहने का अनुमान है। भिन्न-भिन्न मनुष्यों की प्रकृति, 
विचार, भाव, बुद्धि आदि प्रथक्‌ प्थक्‌ होती है, तो यह केसे 
सम्भव है कि सत्रके धर्म सम्बन्धी विचार ही पूर्णतया समान हों । 
फिर धम विभिन्नता स्वयम्‌ काई अनिष्टकारी बात नहीं, इससे विचार 
वैचित्र्य का अनुभव होता है । हां धर्म-विभिन्नता की दश्ञा मैं, 
नागरिकों में सहन-शीलता की अत्यन्त आवश्यकता है। जब कोई 
धार्मक कार्य हमारी इच्छा के विरुद्ध होते दिखाई पड़ें तो हमें अपने 
आपे से बाहर होकर अनेक भले-बुरे कार्य करने पर उतारू न हो 


कय-3+ ॑०-न्कृतक पाप. 
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जाना चाहिये | हमारी असहिष्णुता, अनुदारता, मजहबी दिवाना- 
पन और अनुचित व्यवहार, दूसरों की दृष्टि में हमारे धर्म की 
महत्ता कभी न बढ़ातंगे । शारीरिक ( पाशविक ) बल से प्राप्त 
विजय, विजय नहीं होती, वह पराजय है । दया, परोपकार, 
दूसरा की मां बहिनों की इज्जत तथा संकरट-गस्तों की सहायता 
करके ही हम दूसरों को यह बता सकते हैं कि हमारा धार्मेक 
आदर्श कितना महान है, इसी से हम उनके हृदयों पर विजय 
पा सकते हैं | धार्मिक असा््प्णुता से कदापि नहीं |» 

सम्प्रदाय और राष्टर-धर्म- नागरिकता और राष्ट्रीयता 
में साम्प्रदायिकता का अड़ंगा लग जाने से देश की विविध 
प्रकार की उन्नति के द्वार बन्द हो जाते हैं और बड़ी विकट 
समस्या उपाध्यित हो जाती है| प्रत्येक धर्म और सम्प्रदाय 
वालों को निष्पक्ष ओर शान्ति से यह विचार करना चाहिये 
कि वह इस विषय में कहां तक दोषी है तथा इसमें किस 
प्रकार यथेष्ट सुधार किया जा सकता है। प्रत्येक सम्प्रदाय 
बालों की विविध संस्थाओं की चाहिये कि अपने-अपने क्षेत्र में 
भ्यायोचित उपायों से शिक्षा, स्वास्थ्य, कला-फोशलू आदि की 
वृद्धि करें और नागरिकों को सुयोग्य बनाने में दत्त चित्त हों। 
हम स्मरण रखें कि राष्ट-धमे ( देश हित ) सब साम्प्रदा्क 
धर्मों से ऊंचा है । 
५ भारतवर्ष तो अनक घर्मो का स्रोत तथा सेगम-स्थरू ही हे । अतः 
यद्दां धार्मिक सहिष्णुता की विशेष आवश्यकता हे | 
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रद्यपि हमें अपने राष्ट्र के उचित स्वार्थों की संदेय रक्षा 
वरनी चाहिये अन्य देशों के मनुष्यों से भी हमें प्रेम और 
सहानुभूति का व्यवहार करते रहना चाहिये । भर्म हमें सिखातां 
है कि सब मनुप्य ही नहीं, पशु पक्षी आदि जीव भात्र एक 
परअह्य परमात्मा की सृष्टि हैं, इस प्रकार हमारी दया और 
प्रेम का क्षेत्र और भी विस्तृत होना चाहिये । इसका विशेष 
विचार अन्यत्र “विश्व बंधुत्व” शॉर्षिक षरिच्छेद में किया 
आयगा । 

धार्मेक सुधार--नागरिकों के धार्मिक कर्तन्यों का 
विषय समाप्त करने से पूर्व एक बात का यहां उछेख कर देना 
आवश्यक है। यद्यपि हमें दूसरों के द्वारा अपने धर्म की 
आलोचना या टीका टिप्पणी सुनना अग्रिय प्रतीत होता हो, 
परन्तु यदि हम गम्मीरता से सोचें तो हमें अपने-अपने घम 
में कुछ बाते ऐसी अवश्य मिल सकती हैं, जो बुद्धि संगत 
नहीं, केवल अन्ध विशधास या झूठी अरद्धा पर अवलाबित हैं । 
यही नहीं, कुछ बाते प्रत्यक्ष हानिकर है, जनता के विचार 
स्वातनध्य और मानसिक |पिकास या सामाजिक व्यवहार में 
बाधक हैं । ऐसी बातों की समय-समय पर खोज और जांच 
की जानी चाहिये। अवश्य ही यह कार्य हर किसी के करने 
का नहीं, सुयोग्य, बुद्धिमान, विचारवान और निस्तवार्थी एवं 
गम्भीर सज्जनों की सुसंगठित समितियों द्वारा किये जाने का 
है । भपत्येक राज्य में प्रत्येक धर्म के सम्बन्ध में ऐसी सामीतियों 
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की योजना हो तो भिन्न-भिन्न धर्मों के अनुयाथियों द्वारा होने 
वाला बहुत कुछ “अधर्म” सहज ही रोका जा सकता है, 
और प्रत्येक धर्म अधिक उपयोगी और महत्व-पूर्ण बनाया 
जा सकता है। मदि हम अपने धर्म में कुछ सुधार की बातों 
का प्रस्ताव करें, तो इसमें किसी की इस धर्म की अपमान होने 
की बात नहीं सोचनी चाहिये। अच्छी से अच्छी वस्तु भी, 
कालान्तर में, संस्कार के अभाव में कुरूप या हानिकर हो 
जाती है। आशा है, नागरिक अपने धार्मिक कृत्यों भ॑ इस 
बात का यशथेष्ट विचार रखेंगे । 


सातवां परिच्छेद 
ग्राम ओर नगर के प्रति कर्ठ्य 


४ राहमनी करना, गरीबों के लिये मकानों की व्यवस्था 
करना, स्वास्थ्य, मगरों को सुन्दर बनाना, सार्वजनिक उद्यान, 
अजायपपर, थियेटर पृस्तकालय, बचों के दिल बहुलाब की 
जगह जहां वे स्वतन्त्रता-पर्वक दोड सकें ओर हंस सकें, ये 
तथा अन्य इस प्रकार के विषय ऐसे हैं जो हम में से अधिक 
अधिक बुद्धिमानों के विचाराथ काफी हैं ” 


--बा० एस० शाखस्री 


प्राकक्थन-तनिक विचार करने से यह बात स्पष्ट हो 
जायगी कि हमारा सांसारिक जीवन इस प्रकार सम्बद्ध है कि 
यदि कोई चाहे कि केवरू अपना ही कह्याण करले तो उसे 
बड़ी सीमा तक सफलता नहीं मिल सकती । उदाहरणार्थ जब 
हमारे निकटवर्ती स्थान में प्लेग आदि कोई बीमारी फेले तो 
उसका हमारे यहां आना सहज है । इसलिये यदि हम चाहते 
हैं कि स्वस्थ रहें तो यह भी आवश्यक है कि अपने नगर और 
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ग्राम-निवासियों में स्वास्थ्य की ओर ध्यान दें ओर उनमें स्वास्थ्य 
रक्षा के नियमों का प्रचार करें | 


इसी प्रकार यादे हमारे चारों ओर अशिश्षित मूर्ख या 
दुराचारी अथवा नशेबाज लोगों का निवास है तो उसका हमारे 
मन पर भी बुरा प्रभाव पड़े विना न रहेगा | इसलिये हमें संदेव 
उनको भी उन्नत करने का प्रयत्न करते रहना चाहिये । उनके 
उत्थान में हमारी भी बेहतरी है। उनके नरककुण्ड या अज्ञान- 
सागर में पड़े रहने की दा में हम स्वर्गीय-सुख का उपभोग 
कदापि नहीं कर सकते । बस, अपने ग्राम या नगर की उन्नति 
और सुधार में हाथ बटाना प्रत्येक नागारिक का कर्तव्य है । 


ग्राम: सुधार-सभी राज्यों में थोड़ी-चहुत संछ्या आम को 
होती है, ओर कुछ राज्य तो भारतवर्ष की तरह देहाती के 
ही देश कहे जा सकते हैं| इससे ग्राम-सुधार का प्रश्न का 
महत्व स्पष्ट है। आधुनिक सम्यता में ग्रामा की जुरी दशा है । 
प्रायः देखने में आरहा है कि आम में जा आदमी कुछ शिक्षित 
था पैसे वाले हुए, उनका वहां मन ही नहीं छूगता । वे शहरों 
में आकर रहते ओर अपनी रुचि ओर शौक के साधनों का 
उपमोग करते हैं। इससे ग्रामों में धन और मस्तिष्क दोनों का 
दिवाला निकला रहता है। सुधारकों को चाहिये कि वूर बैठे 
उपदेश देकर संलुष्ट न होजायें, वरन्‌ कुछ कष्ट उठाकर गांवों 
में जाकर रहें और उन्हें ऊपर उठाने का प्रयत्ञ करें । 
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आम-सुधार के विविध विषयों में, स्थानीय परिश्थिति के 
अनुसार कुछ भिन्नता द्वो सकती है और प्रायः होती है । 
तथापि निर्धनता, अविद्या, अस्वच्छता, मुकद्॑भबाजी और 
षीमारियों की समस्या किर्सा न किसी रूप में सर्वत्र पायी जाती 
3 ॥ इन्हें हऊू करने के लिए सामुहिक रूप से प्रयत्न किये जाने 
चाहिये, सेवा समितियों, सहकारी समितियों, पंचायतों, कृषि- 
युधार ओर शिक्षा प्रचार सामितियों आदे की स्थापना की बड़ी 
आवश्यकता है । 

नगर-सुधार--आजकल नगरों की संख्या और सीमा 
बड़ती जा रही हैं। पर इसके साथ ही नगर-सुधार की 
समस्या भी बड़ा जादेल रूप धारण कर रही है। नगरों रां बाहरी 
स्वरूप. सन मोहक प्रतीत होने पर भी उसके अन्दर बड़ा घुन-सा 
ऊुगा माछूम होता है | शराब: नगर निवाप्तियों में संयमी और 
सालिक जीवन तथा उदारता के भाबों की मयंकर कमी होती 
जा रही है, शोौकीनी और आडम्बर का रोग बहुत बढ़ .गया 
और बढ़ता जा रहा है। जिन लोगों की साधारण आय है 
उन्हें मान पूर्वक रहना कठिन हो जाता है। जिन नवयुवकों 
में यथेष्ट आत्मबल न हो, उन्हें नगरों का. बातावरण सहज 
ही पथ अष्ट कर देता है। अतः यहां ऐसी संस्थाओं की बड़ी 
आवश्यकता है, जो अन्यान्य बातों में लोगों को सांदगी के 
जीवन को ओर झुकावे;-बेकारी, मनोरंजन, ओग्रोगिक शिक्षा, 
सादक पदार्थों का सेवल के प्रहनों को हक करें। 
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आदर ग्राम और नगर- कोई भी व्यक्ति केवल अपने 
लिये नहीं है; वह कुछ अंश में, दूसरों के लिये भी अवश्य है । 
अतः प्रत्येक व्यक्ति को अपनी संगठित शक्ति से आम अर 
नगरों के सुधार में प्रयल्शील होना चाहिये। 

जिस गरम या नगर से जिस व्यक्ति का विशेष सम्बन्ध 
है, उसकी उसे तो अपने ढंग का आदशे आम या नगर बनाने 
में सहायक होना ही चाहिये । प्रत्यक ग्राम या नगर में एक- 
एक आम सभा, नगर सभा या सेवा सामेति आददे का संगठन 
होना चाहिये जो अपने समान उद्दरय रखने वाली अन्य 
संस्थाओं-पंचायतों, जिला-बो्डों, तथा म्युनिसिपलस्यों से 
व्यवहारिक सहानुभूति रखें । + जो काम उनके द्वारा करा 
सकें, उन्हें उनसे कराते हुए शेष आवश्यकताओं कौ पूर्ति 
के लिये उसे स्वयं उच्चोग करना चाहिय। इस प्रकार के निरन्तर 
प्रयक्ल से ही हमारे ग्राम ओर नगर क्रमशः उन्नत ६|गे; ओर 
अधिक उन्नत गरम या नगर दूसरों के लिये आदर्श का काम 
देंगे । 

अपने नगर का अभिमान।; यूनानियों की पश्रतिज्ञा-- 
हमे अपने ग्राम ओर नगर का अभिमान होना चाहिये, अपने 
कार्य और व्यवहार से दूसरों के लिये आदर्श उपस्थित करना 
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+ इन संस्थाओं के ऋतंव्य तथा संगठन आदि के [विषय का वि 
चन द्रमारी ' भारतीय झारुून ! में किया गया है । 
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और नागरिक जीवन की उन्नति करना चाहिये | यूनानियों की 
निमप्त लिखित नागरिक प्रतिज्ञा प्रत्येक पाठक के लिए विचार - 
णीय हरे । 

«४ यह हमारा नगर है, हम अपने कायरता या बेईमानी 
के किसी काम से इसका अपमान न करेंगे, न हम अपने 
दुखी साथियों का कार्य क्षत्र मे साथ छोड़ेंगे। हम इस नगर 
को पवित्र वस्तुओं तथा आदशों की रक्षा के लिये लड़ेंगे चाहे 
हम अकेछे हों, या बहुतों के साथ हों | हम नगर के नियमों 
का आदर तथा पालन करेंगे, और उनकी अवहिलना करने- 
वाले बन्धुओं से भी एसा ही भाव भरने का यथाशक्ति यत्र 
करेंगे, हम नागरिक कतंव्यों की सार्वजनिक भावना को उत्ते- 
जित करेंगे, इस प्रकार इन सब उपायों से हम इस नगर को, 
जैसा यह हमें सपा गया है, उसकी अपेक्षा आने वाली पीढ़ी 
के लिये कम नहीं, अधिक महान, उन्नत ओर सुन्दर बनायेंगे ।”” 
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आठवां पारिच्छेद 
“"+*ऋऋकऋडछ-2-+ “८ 


राज्य के प्रति कत्वच्य 





“प्रसवार अच्छा है, ओर मनुष्य को अपनी स्री और पृत्र 
में जो आनन्द मिलता है, वह भी अच्छा है, परन्तु राज्य इनसे 
मद्दान्‌ है, कारण कि वह इनका रक्षक है, उत्तके बिना घर नष्ट 
हो जायया । सजन प्रुष को उत्त मह्निला का सम्मान प्रिय हे 
जिसने उसको जन्म दिया, तथा उस ख्वरी फा सम्मान, जिसके 
बचे उसके घुटनों में ।लिपटते हैं। परन्तु इसालिय राज्य 
का सम्मान इससे अधिक श्रिय होना चाहिये, क्योंकि वह 
नचों ओर स्री को सुरक्षित रखता है । राज्य ही पे वह सब 
बातें ग्राप्त होती हैं जिनसे तुम्हारा जीवन समजिन्नाली बनता 
है, और जो तुम्हें सोन्दर्य ओर सुरक्षा प्रदान करती हैं ।”! 


“दि यंग सिर्टीजन 


पिछले परिच्छेद भें यह बताया गया कि नागरिकों का 
अपने आम या नगर के पति क्‍या क्तेब्य है। अब राज्य के 
सम्बन्ध में विचार करते हैं । 
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राज्य ओर नागरिकों का सहयोग-नागरिको का कतन्य 
है कि अपने राज्य के प्रति प्रगाढ़ भाक्रे और आदर-भाव रखें, 
और उसके सम्मान की रक्षा के लिये कटिबद्ध रहें । स्वदेश 
के या विदेश के किसी भी व्यक्ति द्वारा अपने राज्य की अप- 
मानित नहीं होने देना चाहिये | वास्तव में राज्य ओर नागरिक 
का एक ही लक्ष्य और एक ही स्वाथ है, « दोनों को मिलकर 
राष्टू-दित-साधन में लगना चाहिये | दोनों का सहयोग दोनों 
के लिए ही कल्याणकारी होगा; नागरिक राज्य के वेभव को 
बढ़ायेंगे ओर राज्य नागरिकों की विविध शक्तियों के विकास 
में सहायक होगा । 

स्वदेश-रक्षा-अन्यान्य बातों में मातृभ[मि की रक्षा का 
उत्तरदायित्व कुछ वेतनभोगी भेनिकों पर नहीं समझा जाना 
चाहिये । आवश्यकता होने पर, प्रत्येक नागरिक को उस पवित्र 
काय में भाग लेन के लिये तत्पर रहना चाहिये। जिस देश 
के निवासी अपने यहां की अशांति दमन करने के लिये भी 
दूसरी के मोहताज हो, जिस राज्य के नागारेके शत्रुओं से 
अपनी रक्षा नहीं कर सकते, उसकी दशा चिन्तनीय है। 
उसका भविष्य अन्धकारमय है । ह 





» निस्संदह यह बात स्थाधीन राज्यों के सम्बन्ध में ही ठीक चरित'यथे 
दोती है | पराधीन देशों में ऐसा नहीं होता. वहां प्रायः शासकों और 
शासितों का स्वाव प्रथक प्रधक्‌ होता है, शाजमीक्त और देशर्भाक्ति परस्पर 
विराधी बातें होती द्‌ । डस दशा में राज्य और नागरिकों में सहयोग होना 
अस्थाभाविक दे । द 
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फ्् 


परन्तु नागरिक स्वदेश को शत्र आक्रमण से बचाने 
का प्रयत्न तभी ठीक तरढ कर सकते ब उन्हें सनिक सेवा 
के यथेष्ट पद प्राप्त हों। काइ उत्तरदायी पद समुचित शिक्षा के 
विना दिया जाना उाचित नहीं है। इसलिये उच्चतम सैनिक- 
शिक्षा प्राप्त करे का अवसर तथा अधिकार प्रत्येक नागरिक 
को होना चाहिये । इसमें किसी प्रकार की कानूनी या आर्थिक 
बाधा नहों होनी चादिये। 

अस्तु, अब हम यह विचार करते हैं #ि नागारिकों को 
सैनिक-सेवा के लिये बाध्य किया जाना कहां तक उचित है । 

सैनिक सेवा-इस विषय में दो मत हैं:- -- 

(१) राज्य, नागरिकों के हितार्थ बहुत से उपयोगी कार्य 
करता है, ता बदले में नागारिकां की भी आवश्यकता होने 
पर अपने प्राण देकर भी-उसकी रक्षा के लिये तयार रहना 
चाहिये। अतः सनिक-सेवा अनिवार्य होना चाहिये। 

(२ ) किसी मनुप्य की जान लेना अपराध है, और 
सेनिक-क्षवा में यह काश्र करना ही पड़ता है। इसलिये यह 
बात नागरिकों की इच्छा पर छोड़ देनी चादियि । अनिवार्य 
सेनिक-सेवा के बजाय सेना के लिये स्वयं सेवक भरती करना 
अधिक न्याय संगत है । 

आजकल बहुधा राज्यों में राज्य वित्तार, “सभ्यता! के 
प्रचार तथा प्रभाव क्षेत्र बनाने आदि के निमित्त अपनी-अपनी 
सेना के दुरुपयोग करने की प्रव्गत्ति हो रही है । ऐसी दशा में 


बैन 
ञ 
०२ 
च्ा 
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नागरिक की सेना में बढात्‌ भरती किया जाना सवथा अनु- 
चित है। इसका कदापि समथन नहीं किया जा सकता | हां, 
जो राज्य केवछ धर्म युद्ध करता है, आत्मरक्षा के लिये, या 
निस्‍्वार्थ भाव से दूसरों की रक्षा के लिये अपनी सेना रणक्षेत्र 
में ले जाता दे, उसकी सेना म॑ भरती होना नागारिक का 
कतेव्य हैं । परन्तु इस दशा मे भी, हमें राज्य की कानूनी 
जबरदस्ती पसन्द नहीं, यद नागरिकी की इच्छा पर निभर 
रहना चाहिये । 

अच्छा, इस बात का निश्चय कांन करे कि एक युद्ध-धर्म 
युद्ध दे या पाप-बुद्ध ? राज्य तथा व्यक्ति दोनों इसका विचार 
कर सकते हैं । यदि किसी व्यक्ति को पूर्णतः यह पिश्वास हो 
जाय फ्ियुद्ध अनुचित और अन्याय-युक्त है, तो उसका 
कतव्य दे के राज्य के पक्ष में लड़ने से इनकार करदे। 
परन्तु यद्द आवश्यक हे कि जहां कहीं ओर जब कभी युद्ध के 
न्यायो|चित॒ या अन्याययुक्त होने के सम्बन्ध में विचार होता 
हो, उसमे वे सब नागारिक भाग लें जिन्हें युद्ध के अन्याययुक्त 
होने की आशंका हो; इसे उन्हें दूसरे पक्ष का मत भरी 
भांति जानने ओर उस पर यथेष्ट विचार करने का अवसर 
मिलेगा । 

स्वदेशोन्नाति--स्वदेशोन्नति करना नागरिकों का स्वा- 
माविक कतैठ्य ६ । स्वदेशोन्नति कई प्रकार से हो सकती है । 
अथवा यों भी कह सकते हैं कि इसके कई अग हैं, यथा 
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सारवजनिक शिक्षा-प्रचार, स्वास्थ्य रक्षा, आजीविका की सुब्य- 
बसथा, उपयोगी आविष्कार, साहित्य-बृद्धि, सम!य-सुधार, 
राजनैतिक विकास आदि | यह जाशा नहीं की जा सकती कि 
कोई व्यक्ति इन विविब कार्यो सम्बन्धी सभी आन्दोलनों में 
भाग ले | अतः प्रद्यक्त नागारक को चाहिये ॥+# जिस विशेष 
कार्य में उसकी रुचि ओर योग्यता हो, उसमें भरसक योग दें 
तथा शेष सब से सहानुभूति रखे । विशपतया पराधीन देशा मे 
प्रत्येक नागरिक को देश में होने वाछे उन सब्र न्यायोचित 
आन्दोलनों से सहानुभूति रखना आवश्यक ह& जो देश को 
परतंत्रता के पाश स छुटाने भें सहायक हों । 

देश भक्ति -स्वदेशोन्नति करने के लिग्रे नागरिकों में 
देश भाक्ति की उच्च भावना होनी चाहिये। जिस भूमि मे हमारे 
पूर्वज पेदा हुए, और जीवन व्यतीत करके अपनी भस्म छोड़ 
गये, जिसमे हमने जन्म घारण किया, जहां के अन्न पानी 
तथा अन्य पदार्थों से हमारी विविध आवश्यकताओं की पूर्ति 
हो रही है, जो हमारी भावी सन्‍्तान की जन्म-भूमि एवं कर्म- 
भूमि होगी उसके प्रति आदर सम्मान ओर भाक्ते भाव न 
रखना मनुप्यत्व से गिर जाना है । 

जो नागारिक अपने कतेव्यों का समुचित रूप से पालन 
करते हैं ओर इस कार्य में विविध कठिनाइयों ओर वाधाओं से 
भयभीत नहीं होते, काम, क्रोध, छोभ, मोह से विचलित नहीं 
होते, यहां तक कि आवश्यकता होने पर देश-हित के छिये 


जे *>० 
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अपने प्राणो को भी न्योंछावर करने से नहीं डिबेकते, बड़ी 
नच् देश-भक ह | देश-मक्ते। के ललेत्रे मरने का प्रसंग तो 
ऋभी-करमी ही आता है और, बह से आदइभी क्षारिक जोश 
में आकर भी मृत्यु का आह्वान कर ठेते हं। परन्तु हमारी 
सम्मति में इससे कहीं अधिक कठिन काय जीवित रहते हुए, 
चहुँ ओर की घोर विपत्तियों का निरन्तर सामना करते हुए 
देश-भाक्ति का पारंचय दना हं। इसका असंग ग्राते दिन 
आ सकता हैं, ओर इसकी प्रत्येक देश को, और विशेषतया 
पराधीन देशों को सदैव आवश्यकता होती है । 

राज्य के नियमों का पालन--पहिले कहा जा चुका 
ट्रै कि राज्य की स्थापना नागारकों के सामुदिक हित के लिये 
की जाती है । इसलिये यह आवश्यक है कि नागरिक राज्य 
के नियमों का पालन करें और उसके निमाौरित टेक्सों के 
देते रहे । निस्संदेह, राज्य मे नागरिकों के मत के विरुद्ध न 
तो कोई नियम बनना चाहिये, ओर न किसी प्रकार का टेक्स 
ही लगाना चाहिये । हां, नागरिकों मे पारस्पारिक मत-भेद होने 
की दशा में, प्रजातंत्र के आधुनिक सिद्धान्तों के अनुसार बहु- 
मंत से काम चलाना होता हे | ऐसी दशा म॑ जिन नागारिकों 
के मत के विरुद्ध निणेय होता है, उन्हें भी नियम का पालन 
करना चाहिये । * वे यह कहकर उसकी उपेक्षा नहीं कर 
सकते कि वे उससे सहमत नहीं थे । नियम बनने से पूर्व उन्हें 


अिजन«क>म जन सिकन-ज-+ धवन 














» जहां तक वह घमं तथा नांति या उनका आत्वता के विरुद्ध नद्े। 
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पूणात्रिकार था फ्री वे इसके वेद्ध यथा शक्ति आन्दोलन 
करते । पर जब्र उनके नागारिके बन्युओं ने एक बात--बहुमत 
भे-तय करदी है, तो उत मानना ही उनका कतंव्य है। हां, 
उस नियम के बन जाने पर भी, वे चाहें तो, उन्दे यह अधिकार 
है कि उस संशोधित या परिवातित करने का उद्योग कर | 
परन्तु जब तक वे ऐसा करने मे सफल न हों, उर्हें उसका 
पालन करना चाहिये, नियम भंग करके, दूसरों के लिये भी 
बेसा ही उदाहरण उपग्थित न करना चाहिये । 

राजनेतिक ज्ञान की आवश्यकता --अपने राज्य की 
विविध प्रकार की विशेष तथा राजनेतिक सेवा या उन्नति करने 
के लिये यह आयश्यक है कि नागरिक की समुचित राजनेतिक 
ज्ञान हो, अतः उन्दें चाहिये कि अपने राज्य की शासन- 
पद्धाति आदि से भली भांति परिचित हों ओर समय-समय पर 
उसके नियर्मो के सम्बन्ध में यह सोच कि वे कहां तक 
न्यायेचचित तथा उपयोगी हैं, इनमें क्या सुधार या संशोधन 
आदि होना चादिये, अन्य देशों मे, किस स्थिति में ऐसे नियस 
बने थे । उनसे क्या लाभ या हानि हुई, ओर, हमारे देश मे 
उनका क्या प्रभाव होगा, इत्यादि । इन बातों पर सम्यगू रूप 
से विचार करने के छिये राजनेतिक विषयों के अध्ययन और 
मनन करने की बड़ी आवश्यकता है। पराधीन देश निवा- 
सियों की तो इस ओर विशेष रूप से ध्यान देना चाहिये । 


हा नई 





नवां परिच्छेद 
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कतेव्यों का संघष 
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प्रत्येक कार्य के आरम्भ करने के पूर्व, चाहे वह कार्य देएा 
करे लाभ के लिये हो या अपने बंचझ के कल्याणाथ हो, यह 
निश्चय करलो कि यदि वह कार्य सत्र मनृष्यों द्वारा और सब्र के 
लिये किया जाय तो उसका फल मानव समाज के लिये लाभ- 
दायक होगा था हानिकारक | यहिं तम्हारा विवेक कहता है 
कि इससे हानि होगी तो ठहर जाओ, उसे मत करों । 


--जोसेफ मेजिनी 

प्राकथन-- संसार में प्रत्येक व्यक्ति के, अपने प्रति, परि- 
वार के प्रति, समाज, देश या राज्य के प्रति तथा इइ्र के 
प्रति भिन्न-भिन्न प्रकार के विविध कर्तव्य होते हैँ; इनका विबे- 
चन हम पाहिले कर आये हैं। हमें चाहिये कि इनका मली- 
भांति पालन करें। परन्तु इस सम्बन्ध में एक बांत का विचार 
करना है| हमें यह सोचना है कि यादि भिन्न-भिन्न प्रकार के 
कतंव्यों का परस्पर ववरीध हो तो क्‍या करें, अथवा जब एक 
ही प्रकार के दो कतंव्य हमारे सामने उपाध्यित हो तोकिस को 


पा, 


प्रधानता दें, अथवा क्या भिन्न गिन्न स्थिति ओर रुचि के. 
ओगो का कतव्य समान ही होता है, या उसमें देश कार क. 
कुछ लिदाज रखा जाना चाहिये । 
अपने प्रति कदेब्य और पारस्परिक कृतेव्य---कल्पनः 
करो कि एक घर का कोई व्यक्ति बीमार हं, रात्रि मे उसके 
पास बैठे जागंते रहना आवश्यक है। हमारा अपने प्रति जे; 
कर्तव्य है, उसके अनुसार हमे स्वस्थ रहना, जौर स्वस्थ रहने 
डिये यथेष्ट विश्राग करगा चाहिये । परन्तु परिवार के प्रति 
जो हमारा कतब्य ४, उसका पालन करने के छिये, हमे रोगी 


की सेवा करनी चाहिये आर इसके बास्ते रात को जागन' 
चाहिये। इस प्रकार दो कतंब्यों का संघर्ष है, क्‍या करें . 


यदि किसी अन्य पुरुष की सहायता लेकर कोई समझौते क॑! 
सूरत निकल आवे, तो कुछ कहना नहीं है । पर जब ऐसा न 
हो सके तब किस कतंन्य को प्रधानता दी जाय ! निस्संदेह, 
दम यथाशक्ति ऐसा अवसर न आने देना चाहिये कि हम 
अस्वस्थ होकर दूसरों स सबरा करायें। परन्तु यह भी ते! 
स्मरण रखना होगा कि हमारे स्वास्थ्य और अन्ततः हमोरें 
जीवन का ही उद्देश्य क्या है । क्या हमारी जिन्दर्मी हमारे ही 
लिये है, क्‍या हमारा गर्रर ओर शाक्तियां दूसरों के लिये 
नहीं है ! 
पारिवारिक कतब्य और राष्ट्रीय कतेव्य--अच्छा; 
श पर शत्र जाक्रमण कर रहा हे | एक घर में एक आदमी 
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गक सखी और दो बच्चे हैं। आदपी के मन में आता है कि 
रणक्षत्र मे जाकर राष्ट्रीय करैव्य का पालन करे | परन्तु, जब 
कि उसकी अनुपस्थिति से उसके आश्रितों का पालन-पोषण 
ठीक तरह न होने की पूरी आशंका है तो उस आदमी के 
अपने राष्टीय कतंव्य पालन करने से क्या उसके पारिवारिक 
कर्तव्य की अबदेलना न होगी ? यत्पि मनुष्य स्वभाव और 
सामाजिक व्यवस्थाओं की निरेठ्ताओं को देखते हुए सके 
साधारण से बड़ी आशा नहीं की जा सकती, तथापि क्‍या 
राप्ट-ढेत के सम्मुख पारिवारिक दित को त्याग देने का आदशे 
रखना उचित नहीं है : 

धार्मिक कतेच्य आर पारिवारिक कतेव्य--धार्मिक 
कतंव्य के पारिवारिक कतेव्य से विरोध होने के अनेक उद्ा- 
हरण इतिहास प्रश्िद्ध हैँ । महात्मा बुद्ध, शंकराचार्य और दया- 
नन्‍्द के अपने-अपने घर और परिवार को छोड़कर चले जाने 
से उनके माता-पिता आदि की बहुत कष्ट हुआ, परन्तु यदि 
ये महानुभाव अपने पारिवारिक कत॑व्य भें ही रंगे रहते तो 
इनका बह धार्मिक उद्देश्य कहां पूरा होता जिसके छिये आज 
भी देश विदेश इनका इतना ऋणी है ? इस दुशा में पारि- 
वारिक क॒तंव्य की जो अवहेलना की गयी, क्या वह उचित 
नथीः! 

जब के इन महान्‌ व्यक्तियों के छृदयों में सत्य की 
जिज्ञासा ओर धर्म प्रचार का भाव वास्तव में मबरू था, और 
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यह सब अपने किसी व्याक्तिगत स्वा्थे के लिये नहीं थां, 
(इसके लिये तो उन्हें बड़े-बड़े कष्ट उठाने पढ़े ) तो उनके 
निणेय को अनुचित कहने का दुस्साहस कोन करेगा ? 

इससे हमारा यह आशय नहीं कि हम॑ स्वेसाधारण के 
लिये पारिवारिक कर्तव्य की अवहेलना का आदेश करते हैं; 
हां, विशेष दशा में, वृहत्‌ जनता के वास्तविक हित, और 
अपनी अन्तरात्मा की आज्ञा के पालन की तुलना में हमें उसे 
अपेक्षाकृत गौण स्थान दे सकते हैं । 

राष्टीय कतेव्य तथा व्यक्तिगत उदारता आदि का 
प्रनन--अब पाठक एक ऐतिहासिक घटना पर विचार करें । 
वीर प्रथ्वीराज ने शाहबुद्दीन मोहम्मद गौरी को हरा दिया हं, 
परन्तु गौरी सरदार कपट से क्षमा याचना करता है। भोछा- 
भाला प्रथ्वीराज अपने शरणागत की रक्षा करता है। व्यक्ति- 
गत दृष्टि से प्रथ्वीरीज की दयाशीलता प्रशंसनीय है, परन्तु 
भारतवर्ष में तो इस गुण की आति हो गयी, इसने राष्ट को 
सदेव के लिये विदेशी चंगुल मे फँसा दिया। भारतवासियों न 
व्यक्तिगत गुणों की प्राप्ति में पराकाष्टा करदी, पर राष्ट्रीय दृष्टि 
श्ष विचार न किया । इसी का यह परिणाम है कि यहां के 
कितने ही आदमी व्यक्तिगत रूप से संसार भर मे मान्य होने 
पर भी, उनके राष्ट्‌ को कहाँ कुछ पूछ नहीं । 

कहा है, “अति सर्वत्र वर्जयेत” । दया आदि व्यक्तिगत 


९ #>«- 


गुणों का बाहुलथ भी बहुत बुरा होता है। हमें परिस्थिति का 
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विचार करके ही उनका उपयोग करना चाहिये। राष्ट्रीय 
कतेच्य की अवहेलना करने पर वर्षों ही नहीं पीढ़ियाँ तक 
उसका कुफल भुगतना होता है | स्वदेश पर आक्रमण करने 
बाल को दंड देते समय, हमें इस तत्व को विशेष रूप से 
ध्यान में रखना आवश्यक है । 


न्याय की बात--अच्छा; यादे हमारा राष्ट्‌ गलत 
रास्ते पर जा रह। हो और किसी अन्य देश से अनुचित व्यव- 
हार या अत्यावार कर रहा हो तो उस दशा में हमारा क्‍या 
कर्तव्य है ? क्या हम अपनी जन्मभूमि का पक्ष लेकर उसके 
अनुचित कार्यों का भी समथन करें, या मौन धारण करें, या 
उसका घोर रोष करने का साहस करें ? क्या इस विषय में 
हमे श्री० वर्नाडे होटन, सर विलयम डिग्बी और महामना 
एंड्ज जैसे अगरेजों का आदर्श सामने रखना उचित न होगा, 
जिन्होंने इंगलेंड को भारत से अनुचित व्यवहार करते देख, 
अपने देश के विरुद्ध अपनी आवाज उठाई ओर यथाशक्ति उसे 
सनन्‍्मार्ग पर छाने का यत्र कर रहे हें ? ऐपा करने से ये महा- 
शय स्वयं अपने देश-बंधुओं को निनन्‍्दा के भाजन बने, तथापि 
न्याय का पक्ष लेकर इन्होंने अपने देश की भी कम सेवा न 
की, क्योंकि इनके इस व्यवहार के कारण अनेक विचार- 
शीलो के हृदय में इंग्लैंड के लिये जितनी भी श्रद्धा है, वह 
उस दशा में कदापि न रहती, जब इंग्केंड भें ऐसी खरी बांते 
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ओर कठु सत्य कहकर न्याय-यक्ष का समर्थ। करने वाड़े 
सुपृत्र-रल्ल न होते ! 

एक ही प्रकार के दो कतंव्य---अब कतंव्यों के संघर्ष 
का एक और प्रकार का उदाहरण लें। एक आदमी को दो 
मित्रों के, भिन्न-भिन्न स्थानों से, बॉँमार होने की सूचना एक 
ही साथ मिलती है। वह पढिले कहां जाय ? सम्भव हैं. कि 
गक की बीमारी में इतने दिन रहने की आवश्यकता हो जाय 
के फिर दूसरे की सेवा सुश्रपा करने का अवसर ही न रहे । 

ऐसे प्रसंगों के लिये कोई एक नियम सब मास्य होना 
कठिन है। भिन्न भिन्न परित्थिति के अनुसार प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
निणेय करना होगा | तथापि यह कहा जा सकता है फ्रि जहां 
किसी आदमी की वास्तव में विशेष आवश्यकता हो, वहां ही 
उसे जाना चाहिये | यदि एक मित्र घनी है या उसके परिवार 
के व्यक्ति अथवा उसके परिचित सत्र बहुत-से है, तो वहां 
ठमारे जाये विता भी काम चल जायगा | पर, जिसके पास 
प्रन और जन का अभाव है, वडां तो हमें जाना ही चाहिये । 
सम्भव हैं पू्नक्ति रोगी के यहां जानें से हमें अविक यश और 
प्रशंसा मिले; परन्तु यह भी तो एक कारण है, कि हमें वहां 
जाने का विचार कम करना चाहिये । 

परिस्थिति-भेद; भारतवर्ष की व्यवस्था--यह तो 
पहिले कहा ही जा चुरा है कि सब देशों में एक समय अथवा 
एक ही देश में भिन्न-भिन्न समय में नागारक़ों के कर्तव्यों का 
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आदर्श एक ही नहीं रहता । परन्तु इसके अतिरिक्त किसी एक 
प्मय में; एक देश की भी भिन्न-भिन्न श्राणियों या प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
अवस्था बाले मनुष्यों का कर्तव्य समान नहीं होता । एक 
ऊद्दावत हैं कि एक मनप्य का अमृत दूसरे के लिए विष हो 
सकता है। इस सिद्धान्त को रुक्ष्म में रखना आवश्यक है। 

इसी विचार से, भारतीय शाख्रकारों ने बड़ी बुद्धिमदा- 
_वेंक, गुण कम के अनुसार समाज के व्यक्तियों को ब्राह्मण, 
भत्री, वेश्य और राद्व इन चार वर्णों में विभक्त करके प्रत्नेक 
के लिए प्रथक्‌ू-प्थक कर्तव्य निधोरित कर दिये। उन्होंने बत- 
राया कि समाज के प्रत्यक अग का, प्रत्येक वे का, अपने- 
अपने स्थान पर यथ्रेष्ट महत्व है; अपने अच्छे कर्मा से प्रत्येक 
उच्च है| सकता है, तो भरे कम वाले की पतित माने जाने की 
भी व्यवस्था है । इसी अकार इन नियम-निर्माताओं ने मनुष्यों 
की चार अवस्थाओं का विचार करके ब्रह्मचय, ग्ृहस्थ, वान- 
प्रसथ और संन्यास इन चार आश्रमों की व्यवस्था की और 
प्रत्यक आश्रम के अल्ग-अल्ग कठव्य निधोरित करके सर्व 
साधारण को कतेव्य पालन करने के विषय में पथ प्रदर्शित 
किया । इस व्यवस्था ने विरकाल तक भारतवर्ष का बड़ा हित 
ताधन किया; अब भी यह आदर्श दिचारणाय है। इस पर 
बिशेप प्रकाश आगे डाला जायगा । 





दसवा पारिच्छेद 
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विश्व-बन्धुत्व 
बरेद पक >उः्ज्स्क 


४ व्याकिगत स्क्तन्त्रता को प्राप्त कर, या उसका अधिकारी 
हो मनृष्य अब विकास की सीढ़ियों पर और ऊंचा चढ़ना चाहता है ( 
कमशे बढ़ शहस्थी की पंरिषि, समाज के परे, जा।ते के मेडल, 
राष्ट्र के व्यूढ़ व साम्राज्य फे महा व्यूह में आया । अब वहां 
से वह सार्वभीमिक बनना चाहता है। हृदय की संकीणता 
त्याय वह विश्वनागरिक बनना, विश्वात्मा में लीन होना चाहता 
हैं । उपर्युक्त कुल सीढ़ियों को लांघरर इस उद्देश्य को सिदि 
करना मानव-समाज का परम धर्म व कर्तव्य हे | !? 


““अभ्युद्य 

समाज के क्षेत्र सम्बन्धी विकसित विचार-हम पहिले 

बता चुके हैं कि मनुष्य अकेला रक्षा नहीं चाहता । वह औरों 
से मिल-जुल कर समाज का निर्मोण करके उसमे रहना चाहर्ता 
है । उसकी स्वाभाविक प्रवृत्ति इस ओर हे । परन्तु समाज की 
परोपे सत्र मनुष्यों के छिये किसी एक काछू मे अथवा एक 
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मनुप्य के लिये उसकी सारी उम्र भर समान ही नहीं रहती | 
प्रायः वह क्रमशः बदलती रहती है । पहिले बाल्यावस्था में 
कोई व्यक्ति अपने माता-पिता को ही जानता है। धींरे-धीरे 
बह अपने अन्य रिश्तिंदारों या संगी-साथियों से परिचय 
भ्ाप्त करता है। वह उनमें कुछ अपनेपन का अनुभव करने 
लगता है । पीछे वह अपने गांव या नगरवारे से भांति-भांति 
का सम्बन्ध स्थापित करता है | उनके सुख में सुखी और उनके 
दःख में दखी होता हैं । कालान्तर में बह देश या राज्य की अपनी 
जन्मभामि के रूप में देखता है। उसके सब निवासियों को 
वह स्वरदेश-बन्चु कहता, उसकी आत्मा जो पाहिले अपने 
जाप को उसके शरीर मात्र से सम्बन्धित समझती थी, अब 
देश की आत्मा से सम्बन्धित होना चाहती हैं। वह मनुष्य 
अब देश के लिये नाना प्रकार के कष्ट उठाने जार यहां तक 
कि प्राण देने में आनन्द का अनुभव करता है । यह आत्मा 
फा विस्तार यहीं तक सीमित होने के लिये बाध्य नहीं है । 
संसार भर से सम्बन्ध-यादि मनुष्य के कुछ ओर अच्छे 
संस्कार हो जाय, वातावरण आदि की अनुकूछता मिले, तो 
बह संसार के न केबल मनुष्यों से बसन्‌ प्राणी मात्र को अपना 
और अपन आप को उनका समझने में अलोकिक घुख का 
अनुभव करता है। संसार में विशेषतया भारत में समय-समय 
पर ऐसे महापुरुष हुए हैं जिन्होंने अपने आचार व्यवहार से 
धसुंधेव कुटुम्बकम्‌ ! का आदर्श उपस्थित किया है तथा इसका 
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सर्वेसाधारण में प्रचार किया है । भारतीय साहित्य में ऐसे 

शो का बाहुल्‍य ही दे । (सब प्राणियों को अपने जसा 
समझी, सब के तुम्हार्र-सी जान है, सब के सुख-दुख को अपने 
सुख-दुख के समान मानो, समदर्शा बनो, भद-भाव का त्याग 
करो, इस सृष्टि मे छोटे-बड़े, निर्बह-सबल, आदि नाना प्रकार 
के भद्‌ विद्यमान हैं, इस भेद में अभद को दखो और अभेद 
उत्पन्न करने के लिये श्रयलर्शाल हो; स्वयं कृष्ट उठाकर भी 
सष्टि की विशाल आत्मा के लिये सुख के सापन जुटाओ | 
इत्यादि ।” ये बांत वारस्वार, अनेक विधि से, विविध आचार्यों 
ये समजझ्ञायी ६ । 


कतव्य का व्यापक छ्षेत्र-हम पहिले यह बता आये है 
कि नागरिक का अपने नगर या आम, एवं राज्य के प्रति क्‍या 
करतव्य हे | परन्तु जब हम ऊपर की बातों पर विचार करते 
हैं तो हमारे कंपप्यों का क्षेत्र देश या राज्य तक ही. परिमिः 
नहीं रखता, बड़ संसार भर तक विस्तृत माह्मम होता डे | 
किसी भी देश, जाते, धम या रंग के आदमी ही, वे सद् 
मानव समाज के अंग हैं, मानवदा के नाते वे सब एक दूसरे से 
सम्बन्धित हैं | सब में एक आत्मा है । हमें हमोरे परिवार की 
या हमारे नगर-निवासियों की कोई ऐसा काये वास्तव में सुख- 
प्रद नहीं हो सकता जो विशारू मानवता के लिये आहितकर 
हो । इसलिये हमारा ऐसा कोई कार्य कतंत्य कहे जाने योग्य 
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नहीं ह जा मानव जाति की ।व्शाल आत्मा की दृष्टि से अनिष्ट- 
कारी हो । 


क्या यह आदर बहुत ऊँवा है १--कर्तव्य सम्बन्धी 
आदश वेध-व्यापी स्वार्थ की भात्रता बडहुत से आदइदार्गयां को 
बहद ऊँची प्रतीत होगी । वे इपे अव्यव्ारिक करेंगे। निस्संदेह 
वर्तमान परिस्थिति में बहुत कमर आदा्यों ने विशारू मानवता 
अथव्रा सनुय्य मात्र की एक विशार आत्मा को कल्यता की है। 
सेतार छाटे बड़े अतक राज्यों में गिमक्त हे । प्र्रेंक्त राज्य 
दूपरे की हानि पहुवा कर भी आता स्वार्थ छेद्ध करने में 
कोई अनवित्य नहीं समझता | यदि वे िशारू मानवता का 
विचार कररे ते फिर ऐपवा न हो । छिर तो वे दूसरा की कष्ट 
देना, उन पर आक्रमण करना, अथवा आर्थकू या राजतेतिक 
कारणों से उसका घन शोषण करना मानवता की और फू 
स्वरूय स््रथ॑ अपनी हानि करना समझ | वह समय कब 
अविगा ? जब नागारिके अभने कर्तव्यों का क्षेत्र केवल अपने 
राज्य तक ही परिंमित न रखकर, संसार तक विस्तृत समझगे £ 
और वे अपने राज्य मात्र के नागरिक न होकर संसार के नाग- 
रिक बनेंगे ! अभी तो अनेक देशो को राज्य के हित का ध्यान 
रखना भी कुछ ऊँचा आदी मादूम होता होगा । उनके श्चार 
संकुचित हैं, वे राज्य-सम्बन्धी प्रश्नों पर विचार करते समय 
अपने नगर या अपनी जाति के हित को मुख्य समझ लेते हैं । 
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क्रमशः इस क्षुट्ता पर उदारता को विजय होगी। आदमी 
अपने-अपने राज्य के हितों का ।र्नष्पक्ष रूप स विचार करेंगे। 
और आशा है धीरे-धीरे उनकी दृष्टि विशारू होगी और वे 
संसार की नागरिकता, विश्व्यापी स्तार्थ, छोक संग्रड ओर 
* बसुधेव कुटम्बकम्‌ ? के आदर्श को अपनावेंगे । 

क्‍या पशु-पक्षियों के प्रति भी हमारा कुछ कतेव्य है - 
अत्र यह प्रश्न उपस्थित होता है कि क्‍या परिवार या कुट्ठुम्ब 
मानी जाने वाली वसुत्रा में पशु-पाक्षेयों की भी गणना की 
जाय ? बहुत अनेक आदमी जो अपने आपको विश्व प्रेमी या 
विश्व नागरिक कहने या समझने का दावा करते हैं, वे पशु- 
पाक्षियों को अपने विवार-सझित्र मे आने योग्य नहीं समझते । 
बहुत से आदमी पशु-पाक्षियों का शिकार केवल अपनी भोजन 
सम्बन्धी आवश्यकता से प्रेरित होकर ही नहीं करते, वरन्‌ 
शौक से करते हैं। ये उन्हें उनके पर या चरम के लोभ वश 
मारते हैं। अनेक बार तो यदह भी नहीं होता, वे जीव-हत्या 
इसलिये करते हैं. कि उन्हें ऐसा करने में एक आननन्‍्द-सा 
मिलता है | वे जर्मी होते हैँ और तड़फड़ा कर भ्राण छोड़ते 
है, इससे इनके दिल पर काई चोट नहीं रुगती, वरन्‌ मनो 
रंजन या दिल बहलाव का साधन प्राप्त होता है । कैसी क्षुद्र और 
हृदय-विदारक बात है ! क्‍या इन बेचोरे पश्णा-पक्षियें। के प्रति 
हमारा कुछ कर्तव्य नहीं हैं ! 


कुछ उदारता---्यों-ज्यों मनुष्यों का ज्ञान तथा प्रेम 
भाव बढ़ता है, वे निस्सन्देह इनके प्रति कुछ कर्तव्य भी 


आओ, 


समझते झुग जाते हँ। जंगली आदमी पणु-पक्षियों का केवल 
यही उपयोग समझते हैं कि उन्हें मारकर खा लिया करें 
और उनके चर्म आदि को ओड़ने-त्रिछांने के काम में छावे । 
जब्र उन्हें मालूम होता हे कि कुछ पशुओं से दूध मिल सकता 
है तो वे उन्हें भारककर एक बार ही उनका मांस लेने की 
अपेक्षा उन्हें पाठ कर रखना लाभकारी समझते हैं । इसी प्रकार 
धीरे-चीरे जब वे खेती बाड़ी करने लग जांते हैं ओर वे जान 
जति हैँ कि कुछ पशु हमे कृ4 काये में अपने श्रम से छाभ 
पहुंचा सकते € या सवारी जीर बोझ ढोने आदि के काम 
आ सकते हैं, दो वे उन्हें भी मारना छोड़ देते हैं और पाल- 
कर रखेंने लगते हैं | इस प्रकार गाय, बल, भैंस, घोड़ा, गधा, 
ऊंट, बकरी, भेड़, कुत्ता आदि मनुष्यो के शिकार होने से 
बचने छग गये | खरगोश आदि कुछ पशु और तोता, मेना, 
कबूतर आदि कुछ पक्षी अपनी सुन्दर आकृति या मधुर स्वर 
के कारण मनुप्य की दया के पात्र बन जांते हैं | एस कुछ 
जीवों की हिंसा अथवा उनके श्राति निदेयता रोकने के लिये 
भिन्न राज्यों में कुछ नियम भी बनाये जाते हैं। मांस के लिये 
मारे जाने वाले पशुओं के विषय में भी जहां तहां, मनुष्यों क 
स्वास्थ्यादे की दृष्टि से कुछ व्यवस्था की जाती है । 

विचार की आवश्यकता--परन्तु इसमें मुख्य कारण 
मनुष्यों का स्वार्थ हे । जिन पशु-पक्षियों से मनुष्य अपना 
कोई और अधिक हित होता नहीं देखता, उन्हें मांस के लिये 
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मारने में संकोच नहीं किया जाता ।) उसके शिकार या वध 
के लिये प्रायः राज्य की ओर से कुछ मनाशत्री नहीं होती । 
ब्रन्‌, अनेक स्थानों भें दूध देने वाले और कृषि आदि करने 
बाले उपयोगी पशुओं के गारने में नागरिकों की पूरी स्वतंत्रता 
(१) होती है। आवश्यकता दे जिन स्थारना में खाने की 
पर्यीत्त सामग्री मिल सकती है, कम से कम वहां तो छोग 
शाकाहारी या निरामिप भोजी बनें। निस्सन्देह मनुष्यों के 
संस्कार जल्दी नहीं बदलते; जिन लोगों की मांस खाने की 
आदत पड़ गयी है, उनकी यद् आदत, चांहे यह उनके लिये 
हानिकर ही क्‍यों न हो, सहसा नहीं छूट सकती । परन्तु गम्भीर 
विचार और दृढ़ प्रयत्ञ करने से, यह कुछ असम्मव भी नहीं है । 


विश्व बन्धुत्व--अस्तु, हम उस उज्जवरू भविष्य की 
आशा करते हैं जब नागरिंकी की दया का क्षेत्र मनुष्य जाति 
तक ही परिमित न रहेगा, वरन्‌ प्रार्णा मात्र पशु-पक्षी आदि 
भी प्रेम के पात्र बनेंगे | निवकू छोटे-छोटे जीव मनुष्य को 
कातर दृष्टि से अपने भक्षक के रूप भें न देखकर उसे अपना 
रक्षक मानेंगे । मनुष्य यह समझ जायेगे कि हम॑ पशुओं पर 
जो शासन प्राप्त है, वह इसलिये नहीं कि हम उन्हें दुख दें 
या मार डार्ले, वरन्‌ इसलिये कि हम उनकी सेवाओं का उचित 
उपयोग करें | जिस प्रकार मनुप्य एक दूसरे के सहयोग से 
रा उठाते हैं, उसी प्रकार पशुओं के सहयोग से लाभ उठाया 


जज 
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जाय । कुछ मनुष्य ऐसे भी होते हैं, जिनसे हम सहयोग नहीं 
कर सकते, परन्तु उनका वध अभीष्ट नहीं है, इसी प्रकार जिन 
पशुआं का हस कुछ और उपयोग न कर सकें, उनके भी 
प्रीवेत रहन में हम बाधक न बनना चाहिये । 

मनुष्य हो, या पशु-पक्षी, सब की माता एक है। प्रृथ्वी 
माता से हमारा भरण-पोषण हुआ है। विविध धर्म हमें यहीं 
शैक्षा देते हैं कि यह सब स्ाष्टि परमात्मा की बनायी हुई है। 
वह सब प्राणियों का परम पिता है, उसे ब्रह्मा कहें या अलाह, 
खुदा या (-गाड” (७०१) आदि नामों से सम्बोधन करें। 
इस प्रकार मनुष्य एवं अन्य प्रागी सब परस्पर मे भाई बन्धु 
ठहरे ।*< परमात्मा से सब का पितृ-भाव और प्रथ्वी से मातृ- 
भाव है, तो मनुष्यों को अन्य प्राणियों से उदारता, प्रेम और 
दया का व्यवहार करके अपना आइशे न केव मनुष्य मात्र 
से, वरन्‌ प्राणी मात्र से आतृ-भाव (#0॥छ७ ग0ण्ते 0 
9४7»8 ) रखना चाहिये | जब ये बातें होंगी, तभी मनुष्य 
इस सृष्टि का सब श्रेष्ठ प्राणी ( ५४०७॥७४६ लः७६(घ०० ० ६॥6 
पा४०॥४७ ) होगा । प्रिय पाठकों क्या वह समय आयेगा : 
कब आयेगा ! 
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> विकासवाद के वेशानक सिद्धान्त से भी यह ।नेश्वय हुआ ६ 
मनुष्य एवं अन्य प्राणिय में पनिष्ठ सम्बन्ध हे; सब एक >्टखला में बर्षे 


हैं, एक ही यात्रा के पथिक हैं । 
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नागरिक आ्रादश 

न >> 7+5७०थि..(0:८::03७.--८ 

“ सत्यम्‌, शिवस्‌, सुन्दरम्‌ 
नागरिक भिन्न-निन्न काये करते हैं | किसी नागरिक का 
अपने लिये काइ काम निश्चित करना, उसकी रुचि, योग्यता, 
शक्ति या पारोथिति पर निर्भर होता है | परन्तु वह चांदि जो 
काम कंरे, उस मन से करे, अधिक स अधिक उत्तम राति स 
कर ओर उसमे ऊंचा आदर्श रखकर करे। उदाहरणार्थ हम 
यहां भिन्न भिन्न अकार के कुछ कार्य करने वार के आदशों। 
का विचार करते हैं । 

किसानों का आदशे->इनका आदर्श मनुष्यों (तथा 
उनके काम आने वाले जाँवों) के लिए प्राण धारण करने और 
भली-भांति जीवन निर्वाह करने योग्य पदार्थ उत्पन्न करना या 
घनाना है। इन्हे संदेव यह जानते रहने का प्रय्ल करना 
चाहिये कि उन्नत देशों भें कृषि की पद्धतियां मे क्या-क्या उन्नति 
हुई और हो रही हं और उससे कहां तक लाभ उठाया जा 
सकता है ? उन्हें अपने रहन-सहन आदि की उन बातों में 
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भी समुचित सुधार करते रहना चाहिये जो उत्पादन काये में 
आधक हो । 

मजदूरों का आदश--आजकलछ मजदूर मजदूरी (वेतन) 
के रूप भें कीमत लेकर अपनी काम करने की शक्ति निधीरित 
समय के लिये पूंजीपतियों के हाथ बेच देते हैं और इस प्रकार 
उतने समय के लिये वे खरद ओर त्रिक्री की चीज बन जाते 
हई। इस व्यवस्था का कुछ विशेष दशाओं में ही समर्थन किया 
जा सकता है। मजदूरों को ययासम्मव स्वतंत्र कारीगर बनने 
का यज्ञ करना चाहिये। जब्र उन्हें दूसरों की अर्धानता में 
काम करना ही पड़े तो उन्हें पूंजीपतियां की ओर से होने 
ब्राछ्ा कोई ऐसा व्यवहार सहन न करना चाहिये जिससे उनके 
आत्म सम्मान को धक्का छंगे, या उनके स्वास्थ्य आदि में बाधा 
पहुँचे । हां, उन्हें अपना काय यथाशक्ति परिश्रम से, और 
इमानदारी से करना चाहिये। 

व्यापारियों और दुकानदारों का आदशे--इनका 
आदर्श यह होना चाहिये कि से साधारण को मिन्ना-भिन्न 
आवश्यक पदार्थों की प्राप्ति में सुबधा हैं । वे अपने परिश्रम 
के फल स्वरूप साधारण मुनाफा छें, यह उचित ही है, परन्तु 
खरीददारों की अत्यन्त आवश्यकता या विवशता का विचार 
ऋरके अथवा दुभिक्ष की सम्भावना देखकर उनका अपरिमित 
मन माना, अधाधुन्द मुनाफा लेना अपने सहयोगी नागरिकों के 
साथ अन्याय करना है। 
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बहुत से व्यापारी तो अकेले या मिलकर केंवछ अपने 
स्वार्थ को लक्ष में रखकर किसी पदार्थ को एकदम इतर्न॑ 
मात्रा में खरीद कर जमा कर छेते हैँ कवि बाजार भे उसकः 
अभाव होने लगता है तब वे उसमे से थोड़ा-थोड़ा निकाल 
क्र खूब मंहगा बेचते हैं। यह अनुचित है। इसी प्रकार 
विदेशी सामान, मादक द्रव्य या विछासिता की वस्तुओं कः 
प्रचा( भी निन्ध है । 

अनेक दुकानदार अपनी चीजों के दाम निर्धारित करके 
नहीं रखते, नरादारों क। उनसे ठहराना पड़ता हँ। चतुर 
आदमी की एक चीज जिस दाम में मिलती है, भोले-भाले 
आदमियों को उसके ही बहुत अधिक दाम देंने पड़ते हैं । 
यह वास्तव भे दुकानदारी नहीं है, धोखा-घड़ी है । विवेक- 
शीर नागरिक की ऐसा काम भूलकर भी न करना चाहिये। 

नीतिज्ञ योद्धा ओर व्यवस्थापक का आदर्श-इन लोगों! 
की चाहिये कि अपने सामने सदेव स्वाधीनता का आदर्श रखे। 
बराबर यह सोचते रहें कि उनके किसी काम से, या उनके 
क्षेत्र मं जन साधारण की किसी गति से देश भें कोई बात 
उसको पराधानता की ओर लेजाने वाली न हों। जहां इसकी 
आशंका हो, तुरन्त उसका समुचित उपाय करें । अपने ही 
दइश की नहीं, अन्य देशों की स्वाधीनता की भी यथाशक्ति 
रक्षा करना उनका काम है | मानव जाति तथा मनुष्य स्वभाव 
की रचना इस प्रश्तार की है कि जो कोई, चाहे अपने किसी 
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स्वार्थ से ही क्यों नहों, दूभरों को कष्ट देता है और उन्हें 
पराधीन बनाने या बने रहने म॑ सहायक होता है वह बिना 
जाने स्वयं अपने भविष्य को बिगाड़ता है, अज्ञात आर परोक्ष 
रूप से अपने लिये कष्टों और पराधीनता को आमंत्रित करता है। 


लेखक, शिक्षक और चिकित्सक आदि का आदर्श-- 
लेखक, अध्यापकों, सम्पादकी तथा डाक्टरों और वेदों आदि 
का आदर्श नागारिकों के स्वास्थ्य की रक्षा करना होना चाहिये, 
स्वास्थ्य शरीर का हो, अथवा मन या आत्मा का। इससे, इस 
प्रकार के कार्य करने वाली के उत्तरदायित्र की महत्ता स्पष्ट 
है । इनकी थोड़ी-सी भूछठ, लापरवाही, स्वार्थ या अनुदारता 
से बहुत हाने होने की सम्भावना रढती है। अतः इन्हें हर 
समय अपना कतत॑व्य पालन करने के 'लिए, जो कभी-कनी बहुत 
कठो( भी प्रतीत हो सकता है, कथिबद्ध तथा सावधान रहना 
चाहिये । इन्हें अपनी योग्यता या शक्ति से यथासम्भव दूसरों 
का कल्याण करने की भावना रखनी चाहिये, अपने व्यक्तिगत 
स्वार्थ-साधन की नहीं । 


आविष्कारकों और वैज्ञानिकों आदि का आदर्श-- 
हनका आदर्श होना चाहिये, ज्ञान | ये जनता के हितार्थ नंये- 
नये तलों की, नयी-नयी सच्चाइयों की खोज करें । परमात्मा 
की सृष्टि में ज्ञान का अनन्त भंडार भरा पड़ा है, इतनी वेज्ञा- 
निऊ उन्नति हो जाने पर भी किसी की यह कहने का साहस 
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नहीं हो! सकता कि अब कुछ ओर आविष्कार करने की आव- 
शयकता नहीं रही। न कोई यह ही अभिमान कर सकता है 
कि इस विषय को मेंने पराकाष्टा तक पहुँचा दिया दं, आने 
वाली पीढ़ियों में कोई इससे आगे नहीं जा सकेगा । पर्य, 
दृढ़ता और विनम्रता पूर्वक ही प्रत्यक सत्यान्वेषी को अपना 
कार्य करते रहना चाहिये | 

निस्संदह वे लोग इनके साथ बड़ा अन्याय करते हैं, जो 
इन फे आविष्कारा की सहायता से दूसरों पर अपनी धाक 
जमाने और उनका घन शोषण अथवा प्राण-हरण आदि का 
काम लेते हैं । 

कवि, चित्रकार आदि का आदशै--कवियों, चित्र- 
कारों, गवेयों, मूर्ति-निर्माण करने वालो, और खेल-तमाशिे 
दिखाने वार का आदर मनोरंजन और सौन्दर्य हे । परन्तु 
इसका अनथ नहीं किया जाना चाहिये। बेहृदा श्रृंगार रस 
की गजलें, ख्री-पुरुषों की लज्ञा जनक क्रीड़ा क दृइय, नंगी 
मूर्तियां, सौन्दर्य प्रगट नहीं करतीं, वरन्‌ अपने अपने बनाने 
वाले के कुत्सित हृदय या दिगड़ हुए दिरू को घोषणा करती 
हैं। ये इस राष्टि के सबवे श्र कद्दे जां। वाले प्राणियों - मनुष्यों 
के लिये कलुंक हैं| इन्हें शीघ्र धो डालना या बहा डालना 
चाहिये। वास्तविक सोन्दर्य स्वास्थ्य और स्वाधीनता में है। एक 
तन्दुरुप्त ह्टा कट्टा वारहूक कितना सुन्दर मालूम होता है, 
स्वेच्छापूवक कलकल करती हुई पहाड़ी नंदी की धारा कितनी 
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मनमोहक है, देखते ही बनती है | दुष्ट का दमन करने के 

लिये भुजाओं की फड़का देने वाली और मुद्दों में भी संजी- 

वनी शक्ति भर देने वाली कविता के लिय हम क्या कुछ 

अपैण न कर दंगे ? अस्तु, कवियों, चित्रकारों आदि को 
बार # (5 


चाहिये कि सर्ब-साधारण के लिये मचारंजन की सामग्र जुटाते 
हुए, वास्तविक सोन्दर्य की वृद्धि का निरन्तर ध्यान रखें । 


धर्मोपदेशकों का आदशं--प्रत्यक धर्म के आचाये 
ओर उपदेशक आदि का आदश जनता में समानता और 
श्रात-भाव का प्रचार होना चाहिये। दुख का विषय है क्र 
भिन्न-भिन्न धर्माधिकारी इस विषय के सिद्धान्त की मानते हुए 
भी अपने अनुयाइयों में इसका समुचित प्रचार नहीं करते | 
उन्हें चाहिये कि सर्व-साधारण को स्पष्ट रूप से खूत्र समझते 
हुए यह शैीक्षा दें कि सब मनुष्य एक परम पिता की सन्‍्तान 
हैं, सब बराबर हैं, काले गोरे का, हिन्दू और मुसलमान या 
हसाई का, एशियाई, अफरीकन या योरपियन आदि का काई 
भेद-भाव अनुधित है, अन्याय है, अधम है| यदि वे इस 
प्रकार की शिक्षा या उपदेश दिया करें तो वे नागरिक जीवन को 
अधिक सुखद और शान्तिदायक बनाने में सहायक हो सकते 
हैं। अवश्य ही,. इसके छिये उन्हें निरलभी, निस्वाथ और 
निभेय होना चाहिये। क्या उनसे ऐसा होने की आशा न 
की जाय * 
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उपसहार--इसी प्रकार अन्य नागारिकों के आदर्शो का 
विचार किया जा सकता है । निदान प्रत्यक का आदरश अपनी 
परिस्थिति के अनुसार आत्म-विकास के साथ, दूसरों की सुख 
समृद्धि, स्वाध्थ्य, ज्ञान-दान, स्वाधीनता, मनोरंजन, आतृ-भाव 
और समानता-प्रचार आदि में कोई एक या अधिक होना 
चाहिये । ये सब सदूगुण सत्य, शिव (कल्याण ) या सीन्दर्य 
के ही भिन्न-भिन्न रूप हैं; इन तीनों में से एक की भी न्यूनता 
होने से यह साष्टि अधूरी रह जाती है | हमें चाहिये कि इन 
आदशों द्वारा इस साष्टि की पूर्णता में सहायक हों। संसार- 
यात्रा में सहयोग की बड़ी आवश्यकता है | प्रत्येक नागरिक, 
अपने साथ दूसरों की भी उन्नति का लक्ष्य कर सब के 
लिये हो, तथा सब नागरिक समष्टि रूप से नागरिकों की 
व्यक्तिगत उन्नाति का पथ प्रशस्त करने वाले हों। इस प्रकार 
प्र्येक्स सब के लिये, ओर सब प्रत्येक के 'डिये हों ओर नागरिक 


शाख का वास्तावैक उद्देश्य पूरा हो। 
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» परमात्मा का साचदानन्द ( सतत चितू+आननद ) भी कहते हं। 
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४ (के करम॑ किम कर्माति ककया प्यत्र माहिता। 

( भावार्थ -- बड़े-बड़े विद्वानों को भी इस विषय में अरम 
हो जाता हे कि कौनसा कार्य करने योग्य हे और कोनसा नहीं 
करने केरय है ! | 

--“भेगवद्गीता 
हम दिन रात कुछ न कुछ, भला या बुरा, जानकर या अनजाने 
काय करते ही रहते है । बिलकुल निप्कृष रहना हमारे लिये 
असम्भव है परन्तु कौनसा कार्य हमारे करने का है और कीन- 
मा नहीं करने का है, अथवा कर्तव्य और अक्तव्य की पहि- 
चान किस तरह की जाय, यह जानना सहज नहीं है । मिन्न- 
भिन्न विचारकों ने अपेन-अपने मत इस ॥विषय भें प्रकट किये 
हैं । हम यहां उनके सिद्धांतों का कुछ परिचय देकर, यह 
बतलायेंगे कि कोनसा सिद्धांत कहां तक मान्य हैं, और किस 
में क्या न्यूनता है | पाहिले हमें विविध कार्यों के मूल कारणों 
के सम्बन्ध में कुछ [विचार कर लेना चाहिये । 
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हमारे कार्यों के कारण-हमारे जितने कार्य स्थूल जगत 
में दिखायी देते हैं, वे पहिले सूक्ष्म रूप से हमारे मन में ह 
चुकते हैं | हम इस बात का आयः विचार नहीं करते अथवा 
जान लेने पर भी मूलर जांते हैं | परन्तु तनिक विचार करने पर 
स्पष्ट हो जायगा कि हमारा प्रत्येक काये हमारी विविध मान- 
सिक क्रियाओं का परिणाम होता हे । उदाहरणवत्‌ मुझे भूख 
लगी है, तो मुझे भोजन की आवश्यकता प्रतीत होगी । मेरे 
मन में उसे प्राप्त करने की इच्छा (५ ए]॥) होगी | यदि मूः 
कम है तो सम्भव हे भाजन प्राप्ति की इच्छा जहां की तहां रुक 
जाय | परन्तु यदि भूख लगी है तो यह इच्छा बढ़कर 
कामना (7)09॥76) मे पारिणत हो जायगी। यदि भोजन का 
प्राप्त करना मेरी शाक्ते से बाहर है या मुझे यह विचार होत। 
है कि भोजन लेने का मुझे अधिकार नहीं है तो इन बाधाओं का 
विचार करके में उस कामना को निर्येत्रित करूँगा, उसे दमन 
कर छँँगा, परन्तु यदि ऐसी बाधा नहीं है; अथवा प्रस्तुत कठिनाइयों 
का सामना करना, और उन्हें हल करना में सम्भव समझता 
हूँ तो भे उसकी प्राप्ति का निश्चय या संकल्प ( ७७॥॥) करूँगा 
और फिर प्रयज्ञ करके भोजन प्राप्त करूँगा। 


प्रत्यक कार्य करने का कोई हेतु निमित्त या उद्देश्य (१४ ०६४४७) 
होता है । इस उद्देश्य के ही भला-बुरा होने से कोई इच्छा 
या संकल्प भली या बुरी हाती है। इसलिये कोई काये कर्तव्य 
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है या अकर्तव्य इसका विचार करने के लिये यह आवश्यक है, 
उसके आन्तरिक कारणों पर विचार किया जाय। वास्तव में 
हमारी भावनाओं के कारण ही काई कार्य भला था बुरा होता 
है, पाप और पुण्य मन से होते हैं, न कि शरीर से । वही कार्य 
शुद्ध मन से किये जाने पर अच्छा कहा जाता है, और बुरे 
भाव से किये जाने पर बुरा हो सकता है। इस बात के अनेक 
उदाहरण प्राति दिन हमारे सामने आंते रहते हैं। अस्तु, अब 
हम यह विचार करते हैं कि कोई काय केतेव्य है या अकर्तव्य 
'इसका निणय किस प्रकार किया जाय । 

कृतव्याकतेव्य का निर्णायक--कुछ सज्जनों का मत 
है कि कर्तव्य सम्बन्धी शंका का निवारण धर्म-प्रन्थों से किया 
जाय, दूसरों का मत है | हमें अपने अन्तःकरण झ्र 
सदसदूविवेक बुद्ध (000:००॥००७ ) फे अनुसार चलना 
चाहिये । तीसरा मत यद है ऐसे नियम निश्चित होने चाहिये 
जो हमारे कतेव्याकर्तव्य का निणय कर सकें | हम हँन 
तीनों मतों का क्रमशः विचार करते हैं । 

धमम-ग्रन्थ--इसंमे सन्देह नहीं कि प्रत्येक देश भें, वहां 
के धर्म-अन्थों में लोगों के कर्तव्याकर्तव्य का विचार हुआ है । 
और सम्भव है, विशेष समय ओर परिस्थिति में, धर्म-ग्रन्थों में 
प्रतिपादित विचार बहुत उचित और हितकर भी प्रमाणित हुए 
हों । परन्तु समाज परिवर्तनशील है। जो बात किसी खास 
समय में उसके लिये उपयोगी हुई वही पीछे बहुत अनिष्टेकारी 
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हो सकती है। फिर जब किसी देश में भिन्न-भिन्न परस्पर 
विरोधी धर्मों के मानने वाले रहते ढों तो यह स्वाभाविक ही है 
कि जब उन पर किसी एक धर्म के सिद्धान्तों का भार छादा 
जाता है, ठो समाज में विकट संघर्ष और असन्तोष तथा 
अज्ञान्ति हो जाती हैं। संसार के इतिहास में, धर्म के नाम 
पर किये गये अत्याचारों के अनेक उदाहरण मिलते हूँ | हम 
पहिले कद आये हैं कि नागरिकों को जहां तक व दूसरों के 
काये में बाधक न हो---धम के विषय मे स्वतंत्रता रहनी 
चाहिये, जिस धम को उनकी बुद्धि स्वीकार कर, उसे अहण 
करने में किसी को उनके लिये दाघक न होना चाहिये । इस 
प्रकार यह स्पष्ट है कि धर्म ग्रन्थ चाहे वे अपने-अपने श्षत्र में 
जितने उपयोगी हों, किसी मिश्रित समाज के कतंब्याकतंथ्य के 
निणोयक नहीं हो सकते । 

सदसदूविवेक वुद्धि-- कभी कभी जब हम कोई बुरा 
काम करने लगते हैं तो हमारे भीतर से उसका निषेध करन 
ब्राली आवाज-सी आती हुई माढ्म होती है; हमारा अन्तःकरण 
या हमारी सदसदूविवेक बुद्धि हमें आदेश करती ह कि यहे 
कार्य नहीं करना चाहिये । परन्तु यह बुद्धि न तो सब आद- 
मियां में समान होती हैं आर न किसी एक व्यक्ति में ही सब 
समय समान रहती है । ज्यों-ज्यों काई आदमी कुसंगति भें 
ग्हन आदि के कारण किसी बुरे काम की करने की किया दोहराता 
है, त्यो-त्यों उसे उसके करने का अभ्यास होता जाता है, यहां 
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तक कि किर उसे अपने भतिर से उसका विरोध होता हुआ 
मालूम ही नहीं होता । चार, हिंसक और छुटेरों आदि की 
सदसदविवेक बुद्धि प्रायः जाती रहती है। इससे स्पष्ट है कि 
सब्सदूविवेक बुद्धि छोगो मे भिन्न-भिन्न परिमाण में होती है 
तथा बदझती रहती है; या कतेव्याकतेय्य के नि्णेय करने में 
पथ-प्रदशक नहीं मानी जा सकती । 

व्यक्तिगत सुखबाद--कुछ लोगों का कथन है कि हम 
पत्र खुब चाहते हैं, दुब से बचत हैं। इसलिये जो काये 
सुब कर हो वड़ी करत्य है ओर जो दुखदायी हो, वह 
अकतंव्य है। इस सुख वाद (]०१०७४४७) के कई भेद हैं । 
एक अणी के आदमियों का कथन हू कि हमे केवरू अपना 
सुख चाहिये, दूसरों के सुख से हमे कुछ प्रयोजन नहीं । इस 
मत के व्यक्तिगत सुखवाद या स्वार्थवाद कहा जा सकता है| 

भारतवर्ष में इस मत का मुख्य प्रचारक चावोक हुआ है। 
उसके अनुयायी उसी के नाम से, चावोकी प्राद्धि हैं।इन 
वोगों का सिद्धान्त है कि जब तक जीओ, सुख से जीओ, 
ऋण करके भी थी पीना चाहिये, मर जाने पर फिर छोटना 
कहां, अर्थात्‌ जो कुछ है, यहीं, इसी छोक में है, परलछोक 
आदि कुछ नहीं हैं। अपने इस सिद्धान्त के मानने में ये इस 
तर्क से कुछ हतोत्साह नहीं होते कि संसार में सुख के साथ 
दुख मिला रहता है, विशुद्ध सुख की ग्राति दुर्ूम होती है। 
इन लोगों का कथन है कि “यह विचार मूर्खों का है के विषयों 
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से मिलने वाला खुब, दुब-मिश्रित होने के कारण व्याज्य है। 
मुप्ती से ढके हुए होने के कारण उत्तम सफेद चावल को कौन 
छोड़ देगा : ” 


ये लोग स्वाथ साधन में दूसरों का अनहित करने से पर- 
हेज नहीं करना चाहते | इनका विवार है कि प्रत्येक मनुष्य 
स्वभाव से अपना भरा चाहता हे ओर उसका भला उसके 
सुत्र में होता है। इसलिये किसी को दूसरों के हित की ओर 
ध्यान देंने की आवश्यकता नहीं | इस मत के अनुसार व्यवहार 
दो तो समाज संगठन की कोई सम्भावना ही नहीं रहती, और हम 
अम्यत्र बता चुके हैं कि मनुष्य के अपने हित के लिये समाज 
में रहना, समाज संगठन करना अत्यन्त आवश्यक ओर उप- 
ग्ोगी है । समाज संगठन के लिये अपने सुख ओर स्वाये 
को नियमित तथा परिमित करना होता है| इस प्रकार निरे 
स्त्राथवाद या सुववाद से उद्देश्य सिद्ध नहीं ही सकता | इस 
विचार को लक्ष्य में खखकर कुछ सुबवादेयों का मत है कि 
स्वार्थ [सिद्ध करने के साथ-साथ मनुष्य को पराथ भी पपिद्ध 
करते रहना चाहिये। इनके मत से कर्तव्य कर्म वह है जो 
स्वार्थ ओर पराथ दोनों सिद्ध करे | परन्तु बहुधा ऐसे अवसर 
उपस्थित द्वोते हैं जब स्वार्थ और पराथ का, अंधेरे और 
प्रकाश की भांति, विरोध होता है। दोनों में एक की ही रक्षा 
दो सकती है, दूसरे का त्याग करना ही होगा | इस तरह 
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मुखवाद का यह रूप भी कतेव्याकतेब्य निषरोरित करने में 
सफल नहीं होता । 

उपयोगितावाद---अब हम यह विचार करते हैं ।क 
उपयोगितावाद से कतैव्याकरतंव्य का कहां तक निर्णय हो 
सकता है | उपयोगिताबाद का सिद्धान्त बतलाता है के हमें 
अधिकांश लोगों के आप्रिकृतम सुख का ध्यान रखना चाहिये, 
जिस काय के करने से यह बात चारितार्थ होती हो वही 
कतेव्य है। यह कथन कुछ अंश में तो ठीक हो सकता है 
परन्तु सबोश में नहीं। “सुख! या “प्रसन्नता” शब्द सापेक्ष 
हैं, जिस कार्य से मुझे सुर होता है, सम्भव है, उससे दूसरों 
को महान कष्ट पहुंचे । अतः किस कारये से अधिकांश लोगों 
की अधिकतम सुख प्राप्त होगा, यह जानना नितान्त 
कठिन ह | द द 

पुनः यह तो मान ही लिया जाता है कि एसे कार्य बहुत 
कम होते हैं, जिनसे सब आदमी सुखी हों। प्रायः प्रत्येक कार्य 
म्रें कुछ लोगों के सुब्र की उपेक्षा करनी होगी । परन्तु एसा 
क्यों और [किस आधोर पर किया जाय । यदि किसी विषय में 
अधिकांश आदमी अन्याय पथ पर हीं ओर अहुप संख्या वार्लों 
की इच्छा न्यायानुमोदित हो तो-ओर यह सवंथा सम्भव है-- 
ती अह्य संख्या वालों को सुख से वंचित करना कैसे उचित 
ही सकता हे । बहुत अनेक देशों में अधिकांश आदमी 
अशिक्षित, अध विश्वासी, परिवर्तन या सुवार विरोधी होते हैं। 
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ऐसे आदमियें। की इच्छा या उनके सुख की लक्ष्य मे रख- 
कर कतेव्य निधोरित करने से किसी समाज मे प्रगाते या 
उन्नति किस तरह हो सकती है? इससे तो सुधारकों का मांगे ही 
बन्द हो जाता है | 

उपयोगितावादी इस बात की ओर कम ध्यान देते है 
फि कोई काये किस भाव था नीयत से किया गया। यदि 
केाई काय बुरे भाव से भी किया गया हो, परन्तु उसका 
परिणाम समाज के लिये ल।भकारी रहा हो तो उनको दा्टि से 
व अच्छा ही समझा जायगा, उसे कर्तव्य कार्यो की श्रेणी 
मे गिना जायगा। यह सिद्धान्त अनुचित एवं अहितकर है। 
हम पाटिले बता आये € कि वास्तव में किसी काये का भा 
या बुरा, पुण्य या पाप होना इस बात पर निभर है कि वह 
किस भाव से किया गया है। 

विकासात्मक सुखदाद--उपयोगितावाद का एक 
परिवर्तित स्वरूप विकासात्मक सुखवाद है | इस मत के अनु- 
सार समाज परिवतेनर्शार है, वह बढ़ता रहता है, इसमें 
लोगो की रुचि ओर आवश्यकता बदलती रहती है। मनुष्यों 
के सुख-दुख सम्बन्धी विचार में भी परिवर्तन होता रहता है। 
इसलिये लोगों के कतेब्याकतेव्य के निश्चय करने के लिये 
उनके लुख-दुख के साथ उनकी बदलती हुई रुचि ओर 
आवश्यकताओं का भी समुचित ध्यान रंखा जाना चाहिये | 
इस मत के प्रतिपादक चाहते हें कि समाज में मनुष्यों की 
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भानसिक बृततियां में विरोध न होकर; सामंजस्य रहे | परन्तु 
बहुत ही साधारण व्यक्तियों को छोड़कर, सब विचारवान 
मनुष्यों के मन में समय-समय पर असामंजस्य होता ही है । 
उसी समय तो उनके कर्तव्याकर्तव्य निर्णेय की परीक्षा होती 
& | बहुपघा हमे एक मनोवृत्ति एक ओर जाने का संकेत 
करती है, और दूसरी इसके विपरीत आदिश करती है। उदाहर- 
णार्थ देश पर आक्रवण होजाने की अवस्था में बहुत से 
आदमिये| के मन में दुविधा हो जाती है कि घर में बेठे रह 
कर अपनी जान बचावें और पारिवारिक सुख का आनन्द लें, 
अथवा देश-रक्षा में भाग छेकर, अपनी जान जोखम में डाछे । 
से समय यह सोचना होता है कि हमारी कोनसी मनोबृत्ति 
उत्तम हैं, आर कीनसी अधम ह। तभी हम अपना कर्तव्य 
मानकर, उप्तका पाछन कर सकेंगे। विकासात्मक सुखवाद 
भे इस विषय में कोई तिद्धान्त स्थिर नहीं होता। पुनः बढ़ 
चाहता है कि समाज अपनी तत्कालीन अवस्था में कुशछता 
पूर्वक रहे, परन्तु बह उसका अन्तिम लक्ष्य निवारित नहीं 
करता । इसलिये यह मत कतंव्याकतेंब्य निधारण के लिये 
उपयुक्त नहीं है । 

ऊपर सुखवांदियों की भिन्न-भिन्न श्राणियों के मतों का 
परिचय देते हुए यह बतलाया गया है कि कतैव्याकर्तव्य 
के निर्णय के लिये वे उपयुक्त कसोटियों का काम नहीं दे 
सकते | अब हम उन छोगों के मत के सम्बन्ध में विचार 
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करते हैं, जिनका सिद्धान्त, सुबवादियों के विरुद्ध, आत्म 
विजय है । 

आत्म विजय--इस मत के मानने वाले का कथन 
है कि मनुष्य को चाहिये कि इच्छा या वासना को मारे, 
मन पर काबू रख और उत्त पर 'निय प्राप्त करे । सुख-दुख 
का विचार न कर बुद्धि के अनुकूल चलना चाहिये, मनुष्य 
का परम लक्ष्य ज्ञान होना चाहिये, उस सांसारिक ऐश्वय और 
आनन्द का परित्याग कर देना चाहिये। भारतवर्ष में इस 
मत का खूब प्रचार है। अनेक साधु, सन्‍्यासी आदि यह 
मानते हैं कि हमें मोक्ष पाने के लिये आत्म-ज्ञान प्राप्त करना 
चाहिये, ओर शरीर ओर मन इसमें वाघक हैं, अतः इन्हें 
त्रत, उपवास आदि के द्वारा नाना प्रकार के कष्ट देना और 
इन पर नियंत्रण रखना आवश्यक है। बहुत से आदमी तो 
इन्द्रिय-निग्रद के लक्ष्य को भूलकर, शरीर-क्षय करने में 
ही छंगे रहना परम कर्तव्य समझते हूँ । 

यह ठांक हे $ वासना हमारे अनेक दुखों का मूल हूँ 
और मनुष्य जीवन में इद्धिय-नित्रह का बड़ा महत्व हैं। 
परन्तु सत्मश्तियों को बढ़ाने और दुष्पब्त्तियों को दबाने के 
लिये इन्द्रिय-निग्रहण एक साधन मात्र है। इसे रुक्ष्य मान 
लेना, और इस विचार से संसार त्याग करना, मौन धारण 
करना, विरक्त होकर रहना आदि भारी भूल हे। इस प्रकार 
यद्यपि हाद्धिय निमद अथवा आत्म विजय हमारे कतैवब्य- 
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पालन में सहायक होता है, परन्तु यह द्वमारे करतंव्याकत॑व्य का 
यंथेष्ट निर्णायक नहीं हो सकता । 


वबाद्वि की आवश्यकता--उपयोगिताबाद, विकासात्मक 
सुखद, तथा आत्म विजय में बुद्धे की आवश्यकता स्पष्ट है । 
कौन से कार्य से अधिकांश आदमियां को अधिकतम सुब 
मिलेगा, कीनसा कार्य छोगों की बदरूती हुई रुचि ओर 
आवश्यकताओं के अनुसार है, इस विषय में बुद्धि ही हमारी 
मा-दर्शक होती है | बुद्धि से हम काम, क्रोध आदि दुष्पबृ- 
तियां या मनोशिकार नियेत्रित करना चाहिये, और यथा 
सम्मव इनका सदुपयोग करना चादिये। स्मरण रहे कि निय- 
भित मात्रा में काम, क्रोध आदि सांसारिक व्यवहारों के लिये 
आवश्यक है, हां, इनकी अति न होने पांवे, ये संदेव उचित 
मयौदा में रहें । 


आत्म ज्ञान--भारतीय शाखकारों ने बतलाया है कि 
जो व्यक्ति अपनी आत्मा की नहीं जानता वह स्वयं अपना 
शत्रु हे । आत्म ज्ञान से ही हमारा परम दित साधन होता है । 
जो बंति आत्मा के ज्ञान से उसके पाहिचानने में सहायक 
होती हैं, वे ही दितकर हैं । आत्मा का यथेष्ट ज्ञान होने के 
लिये, उसका वास्तविक रूप जानने के लिये यह आवश्यक 
हे. 5५ 


है कि उप्तका समुचित विकास हो, और हम उसके विस्तार 
का अनुभव करें । 
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आत्म-विस्तार--हम में से कोई भी व्यक्ति एसा नहीं 
है जो अपने आंप में तृप्त हो सकता हो, सब अपने विविध 
कार्यों सु अपनी आत्मा का थोड़ा बहुत विस्तार कर रहे हैं, 
तथा विस्तार करने की भावना का परिचय दे रहे हैं । माता 
स्वये भूखी रहकर अपने पुत्र का रोटी देने में एक आनन्द 
का अनुभव करती है । ५र4 अपनी स्त्री की रक्षा के लिये कष्ट 
उठाने में हर्षित होता है । यह यवृत्ति थोड़े बहुत अंश में 
असम्य मनुष्यों में ही नहीं, जंगली और हिंसक जानवरों तक 
में होती है । ज्यों-ज्यों मनुष्य सभ्यता और सं/कृति की ऊँची 
सीढ़ियों पर चढ़» है, यह प्रवृत्ति बढ़ती जाती है । वह परि- 
वार से आंगे बढ़कर ग्राम य। नगर वालो से प्रेम करता है, 
उन्हें अपना भाई-बन्धु मानता है | पीछे वह देश के परित्रे 
तक पहुंच जाता है, सब के दुख-खुख को अपना सुत्न-दुख 
मानने छुगता है । 
मनुप्य समय-समय पर इस परिधि से भी असंतोष प्रकट 
करता है, वह इस सीमा को नापसन्दर करता है, वह राष्ट्ी- 
यता या राज्य के बन्धन से भी मुक्त होने का अभिलापी पाया 
जाता है। उसकी आत्मा मनुष्य मात्र की, विशारू मानव 
जनता की, आत्मा से सम्बन्धित होना चाहती है । 
कतेव्य-सम्बन्धी आदश--अब हम यह अच्छी तरह 
समझ सकते हैँ |कि कतैव्याकरतव्य निर्णय करने में हमें क्या 
सिद्धान्त रखना चाहिये। जिन कार्यों में भेद भाव न रखकर, 
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समता का आदशे रखा जाता टे, जिनमें हम अपनी आत्मा 
की विशालता का अनुमव करते हैं, जिनमें स्व्राथ पराथ का 
प्रश्न नहीं उठता, वे ही कर्तव्य हैं। इसके विपरीत जिन 
कार्यों से भद-भात्र की उत्पात्ते होती है, अपने पराये का विचार 
होता है; अपना सुख-दुख मुख्य समझा जाता है, जिनमें आत्मा 
विस्तार की भावना न रखकर, उसे परिवार या नगर आदि 
के संकुचित क्षेत्र में पारोमित रखा जाता है, वे अकतैच्य हें । 
इसका यह तात्पय नहीं कि हमारा अपने पारार या नगर 
आदि के प्रति कोई कर्तव्य नहीं 68, नहीं-नहीं जैसा कि अन्यत्र 
बताया गया है, हमारा तो स्वयं अपने प्रति भी है, हां, हर्मे 
ओरों के हित को न भूलना चाहिये । 

इस आदशे की विशेषता--इस आदश में उन सब 
गुणा का समावेश हो जाता है, जो पूर्व वर्णित आदशों में 
बताये जाते 6 । साथ दी, इसमें वेसी कोई आपत्ति नहीं है 
जो उनमे होती हैं । इसमें व्यक्तिगत स्वाथवाद का तो प्रश्न ही 
नहीं रहता जो सामाजिक संगठन का नाशक है। उपयोगिता- 
वाद में जो अल्प संरक्षक लोगों के साथ अन्याय होता है, 
वह बात भी इसमें नहीं है। विकासात्मक सुखवाद में जो 
अस्थिरता का भाव है, वह भी इसमें नहीं है। पुनः यह आदर्श 
किसी मन-मानी व.ल्पना के आधार पर नहीं है, यह तर्क 
संगत ओरे बुद्धि-आ्राद्य है । इसमें ज्ञान आर किया का विरोध 
नहीं पाया जाता है | यह आत्मा की स्वाभाविक प्रवृत्ति क 
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अनुकूल है । यह वैज्ञानिक पद्धति के भी अनुसार है । इस 
प्रकार यह आदर्श पूर्व वर्णित सब आदशों से अष्ट है । 
निष्काम कमे--इस आदर्श के अनुसार काम करने 
वाल के मन में अपने कमी के फछाफल का विचार नहीं 
उठता । जब हम सब में एक आत्मा का अनुभव करेंगे तो 
सब आदमी अपने ही हो जाते हैं, दूसरा या पराया कोई 
नहीं रहता । फिर हम अपने कार्या के लिये धन्यवाद या 
पुरष्कार किस से और क्यों पाने की आशा करें ? इस दक्ञा में 
यह स्वाभाविक ही है कि हमारा प्रत्येक कार्य निष्काम भाव से 
हो, ओर हमारा जीवन, केवल हमारे ही लिये न होकर, सब 
के हित के लिये हो | बस, हम कोई भी कार्य करें, वह इस 
लिय न करे कि हमें उसका प्रतिफल रुयये के रूप में हो, या 
यश के रूप मे हो या पदोन्नति आंद के रूप में हो । प्रति- 
फल की आशा से किया हुआ काये, निप्काम कार्य नहीं, 
हु तो सोदागिरी है। हमें अपने कार्य को अपना क॒तव्य 
तथा उत्तरदायित्व समझकर करना चाहिये । कोई निन्दा करे 
या स्तुति, सुख मिले या दुख; हमें अपने निर्दिष्ट कतव्य-पथ 
से विमुख नहीं होना चाहिये । 
देश-काल का विचार--यद्यपि कर्तव्य-सम्बन्धी आदर्श 
वही है, जो ऊपर बताया जा चुका है, परन्तु समाज की परि- 
स्थिति और आवश्यकतांय समय-समय पर बदलती रहती हैं; 
इसलिये नागरिकों का सवंदा एक-सा कतंव्य नहीं हो सकता। 


(३१७ ) 


ग़रमायण काल में, या महाभारत काल मं, क्िर्सी अवसर पर एक 
अ्यक्ति का यहां जो कतंव्य उचित समझा गया हो, यद आवश्यक 
नहीं है कि आधुनिक काल में भी वेसी समस्या उपस्थित हों 
जाने पर किसी व्यक्ति का उसी प्रकार का काय करना उचित 
माना जाय । यह तो हुई एक ही देश की बात । इसी प्रकार 
भिन्न भिन्न देशों की परिस्थिति भी एक ही समय में भिन्न-मिन्न 
द्रोती हैं । पाश्वात्य देशों में स्री-पुरुषों का जो व्यवहार समाज 
में प्रतिष्ठा पूवषक देखा जाता है, हमारे यहां उस सेच्छाचार 
कहा जायगा और निन्ध समझा जाता है । 

इस बात से कतेव्याकृतव्य निणय सम्बन्धी पूर्वाक्ति आदर्श 
की अवहेलना नहीं होती, वरन्‌ पुष्टि ही होती है। जहां जिस 
समय छोगें में जितना ज्ञान, या आत्म-विकास होता है, उसी 
के अनुसार वहां कर्तव्य का परिमाण रहता है । 
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दूसरा परिच्छेद 
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कठेथ्य सम्बन्धो भारतीय विचार 


2: नल [कम 
कशटेप्रपस:52क #कल्ल- पक्का 


इस परिच्छेद में हम संक्षप भ॑ यह बताना चाहते है 
कि भारतीय नियम निमाताओं ने कतंव्य-सम्बन्धी क्या विचार 
स्थिर किया हैं, उनका आदश क्या रहा है| इसके लिये 
हमें यह भी जान लेना होगा कि यहां समाज-संगठन की शेर्ली 
तथा उसका आधार क्या रखा गया है । 


भिन्न-भिन्न देशों के आद्शों में भद--किसी देश की 
सामाजिक अवस्था हमेशा समान नहीं रहती | वह समय- 
समय पर बदलती रहती है, परन्तु उसके मौलिक-सिद्धान्तों 
में सहसा अन्तर नहीं आता । इस श्रकार किसी दश का 
आदश प्रायः चिरकाल तक वहीं बना रहता है । हां, भिन्न- 
भिन्न देशों का सामाजिक (एवं अन्य प्रकार का) आदश 
समान नहीं होता । कुछ बातों में तो बहुत ही भिन्नता पायी 
जाती हे । इस प्रकार भारतवर्ष का आदर्श कुछ विशेष प्रकार 
रहा है, ओर पाश्चात्य देशों का कुछ और तरह का | 
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पाश्चात्य देशों का आदश -उदादरणार्थ पाश्चात्य देशों 
में लोगों की वेयाक्तेक स्वावधीनता की भावना ऐसी चरमसीमा 
को पहुंच गयी है कि भारतवर्ष के बहुत से जादबियों को 
वह बड़ी विचित्र मादव होती ६ । वहां विवाह-बंधन एक 
पक्ष ( पुरुष या खी ) की इच्छा से जब चांह हट सकता 6 । 
त्री का पति की, या पति का स्री की तलाक दना बुरा नदों 
माना जाता | कभी-कभी तो एक मनुष्य था लह्ली अपने जाबन 
में कई-क३ बार तलाक दे चुकती है । पुनः वहां यह साधारण 
वात मानी जाती है कि पिता पुत्र के घर आये तो जाते 
समय उसके भोजन व्यय का बिल दे दिया जाय। उन 
देशों की सामुदिक अवस्था में यह विशेषता पायी जाती ६ 
कि यद्यपि वहां भार्तवर्ष की भांति जाति-पांति का भेद नहीं 
माना जाता, फिर भी निधनों की आयः बहुत कम कदर 
होती है, धनवान उनसे सामाजिक सम्बन्ध करना पसन्द 
नहीं करते । 

भारतीय आदशे--इसके विरुद्ध भारतवर्ष मे ख्री-पति 
का सम्बन्ध क्षाणिक या अस्थायी नहीं समझा जाता, वह 
आजीवन रहता है, वद उस समय तक रहता है जब क्रि 
मृत्यु उनमे से एक को दूसरे से जुदा नहीं कर देती, और 
कुछ दशाओं में एक के मरने पर भी दूसरा उसी की स्मृति 
बनाये रखता है, किसी और को अपने जीवन का साथी 
नहीं बनाता । अवश्य है, इस आदर्श का कहीं-कहीं दुरुपयोग 
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होता हे, विशेषतया बालविवाह आदि के कारण इससे हारने 
हुचती है । परन्तु दस यहां इस विषय पर विशेष विचार न 
कर, इसकी योरपीय आदर्श से मिन्नता दिखाना मात्र अभीष्ट 
है । यहां रामायण में चित्रित रघुकुछ परिवार का आदर है। 
अपने पुत्र के वियाग में प्राण देने वाले दशरथ जेसे 
प्रेमी पिता, पिता की आज्ञा शिरोधायें करके चोदह वर्ष 
बनवास में व्यतीत करने वाले रामचन्द्र जैसे पुत्र, राजमहिषि 
और राजपुत्री होकर भी पति के साथ बनवास के तरह-तरह 
के संकट सहने वाली सीता जैसी अद्भागिनी, प्राप्त राज्य को 
मिट्टी के ढेले के समान ठुझरा देने वाले भरत और भाई- 
भीजाई को सेवा में अपन कष्टों की विश्राभा समझने वा 
लक्ष्मण जेस भाई का उदाहरण ससार भे, एक ही ग्रृदस्थ में 
काचित दी मिलता ६ | भारतवर्ष को यह आदर्श उपस्थित 
करने का अभिमान है | और अपनी गयी-गुजरी दशा में भी 
इसे आदर्श मानने वाले भारतीय एक निराली छटा दिखा 
हे हैं । 
भोतिक समभ्यतावा्ो के लिये यह भी कुछ कम आश्चर्थ 
की बात नहीं है कि भारतवर्ष में अनेक धनहीन, “ अर्धनभ ! 
साधु-महात्मा दरिद्रता का जीवन बिताते हुए भी समाज में 
यथष्ट आदर-मान पाते ४, यहां धन की वैसी पूजा नहीं होती 
जैसी पाश्चात्य देशों में होती है। अनेक आदमी रूखी-सूखी 
रोटी खाकर “संतोष॑ मरमे॑ सुखम्‌ ” मानते हैं। वे दिन-रात 
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धन या रुपये पंसे की हाय-हाय नहीं करते रहते । निस्सन्देह 
आधुनिक काल में ब्राह्मण अन्नाक्षण के झगड़े, द्विजातियों के 
शुद्वों पर अत्याचार या जमींदारों और किसानों के विरोध की 
वात देखेने और सुनने में आती है, परन्तु इनकी तह में 
आदी की द्वीनता नहीं है, वरन्‌ अन्य शक्तियाँ काम कर रही 
है, जितका विचार करना हमारे प्रस्तुत विषय से बाहर की बात॑ 
६ । हमारा अभिप्रायः यहां केवछ सामाजिक आदी बतलने 
का था, और वह हमने पाठकों के सम्मुख उपास्थित 
कर दिया । 

समाज को शररर की उपमा; चार वण---यों तो अन्य 
देशों के लेखक भी कभी समाज के भिन्न भागों का पारस्परिक 
सम्बन्ध दर्शाने के लिये, उसे मानव शर्रर की उपमा देंते हैं, 
परन्तु भारतवर्ष में तो यह उपमा बहुत ही अद्भुत और पूर्ण 
रूप से दी गई है। शरार में हम क्या देखते हैं। शर्ररे के 
सब से ऊपर प्िर है जिसको ब्रह्माण कहा जाता है । उसके 
पश्चात्‌ बाहु हैँ जिनकी तुलना क्षत्री से की गई है । आगे चल- 
कर उरु है जिसको वेश्य बताया गया है और सब के बाद 
पद्‌ हँ जिनकी शूद्ध बतलाया जाता है। शरीर के इन चारों 
भागों में से कोई भी निरर्थक नहीं हे | सिर के प्रथक्‌ होने से 
कोई भी जीवित नहीं रह सकता। सिर में जो मश्तिष्क है 
उसके विक्षिप्त होने से सारी शाक्तियां नष्ट हो जाती हैं। इसी 
पकार जिस जादमी के बाहु |निकम्मे हो जॉय बद अपनी भी 
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रक्षा नहीं कर सकता, यहां तक कि भोजन करना तक दुल्लंभ है| 
जघाओं के अभाव से मनुष्य जीवित ही मरा हुआ समझता 
चाहिये। इसी प्रकार से पद के कट जाने पर भी मनुप्य संकट 
में आ जाता है । जिन नसों के द्वारा खून मस्तिष्क में पहुंचता 
है उन्हीं नसों के द्वारा बाहुओं और जंबाओं में मी जीवन- 
शक्ति का संचार होता है | केसी सुन्दर उपमा है--भला जिस 
देश का इतना ऊंचा, इतना गम्भीर आदर्श हो वहां ब्राह्मण, 
क्षत्री, वेश्य, शृद्र यदि लड़ें तो क्यों ? क्या कभी ऐसा हो 
मकता है कि हाथ सिर से शिकायत करे कि सारा रुषिर तुम्हीं 
ले जाते हो ? क्या जंघाओं तथा पेरों का सिर तथा बाहुओं से 
कुछ द्वेष हो सकता है ? समाज का प्रत्येक अंग अपना प्रथक- 
प्रथक्‌ कर्तव्य करे परन्तु सब एक दूसरे सहयोगी और सहायक 
रह । 

चार वर्णों के कतेब्य--मनु महाराज ने इन चारों वर्णों 
के कतैव्य इस प्रकार से बतलांगे हैं:--- 

स्वयं पढ़ना ओर अन्यों को पढ़।ना, स्वयं यज्ञ करना 
और अन्यों की यज्ञ करने की प्रेरणा करना, स्वय॑ दान देना 
और अर्न्यों को दान देने की श्रणा करना-थह संक्षेप से 
ब्राह्मणों के कर्म हैं । बस जो यह काम करें और कर सकते हों 
उनको ब्राह्मण कहना चाहिये। उनकी रक्षा, उनके भरण-पोषण 
उनकी सेवा का भार स्वयं उनके ऊपर नहीं है । यह कार्य 
क्षत्री, वेश्य और शूद्व का है । 
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न्यायानुकूल प्रजा की रक्षा करना, श्रेष्ठी का सत्कार, दुष्टा 
का तिरस्कार करना, दान देना, यज्ञ करना, शार्त्रों का पढ़ना, 
विषय-भोग में न फँसकर सदा ब्रह्मचस्ये पूर्वक अपने शरार 
ओर आत्मा की बलवान बनाना यह संक्षेप से क्षत्रियों का 
कर्तव्य है । 

पशुओं की रक्षा करना, दान देना, यज्ञ करना ओर 
शास्त्रों का पढ़ना, सब प्रकार के व्यापार करना, कृषि करना 
आदि वेैश्यों के काम हैं । 

शूद्र का केवल एक ही काय बतलाया गया है और वह 
यह है कि उपरोक्त तीनों वर्णों के मनुष्यों अर्थात्‌ ब्राह्मणों, 
श्षत्रियों, वेश्यों की एकाग्राचित्त और विना पक्षपात, ईर्ष्या, द्वेष 
के सेवा करना । 

कैसा सुन्दर श्रम-विभाजन है--जो मस्तिष्क का काम 
करते हैं उन्हें अपनी रक्षा और धन तथा सेवा की चिन्ता ही 
नहीं है-जो क्षत्रिय का काम करें उन्हें ब्राक्षण, वेश्य, शूद्वों से 
पूरी सहायता मिले । व्यापारी अपनी रक्षा की चिन्ता से मुक्त 
हैं । शुद्र अपनी रक्षा, धने।पार्जनादि से बेखटके हैं । 

वर्ण-विभाग स्वाभाषेक है--जिस प्रकार ब्राक्षण सब 
अन्य जातियों के पथ-प्रदशक हैं उसी प्रकार क्षत्री भी समस्त 
जातियों के रक्षक हँ-वैश्य सब अन्य जातियों को घन से सहा- 
यता करते हैं। शूद्ध सब जातियों की सेवा का भार अपने 
ऊपर छिए हुए हँ। कैसा भाकृतिक, केसा स्वाभाषेक श्रथ 
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“विभाजन है, न किसी को किसी से ह्वेप हो सकता है, न किसी 
का किसी से पक्षपात हो सकता है। इस समय यहां वण- 
विभाग का स्वरूप बहुत विकृत हो गया है। परस्पर में अेम 
ओर सहयोग करने वाले चार वर्णों की जगह एक दूसरे स 
प्राय: विरोध भाव रखने वाढी अनेक जाति-उपजातियां हैं| 
गयी हैं । इसे देखकर अनेक देशी तथा विदेशी सज्जन बण- 
व्यवस्था की निन्दा करते नहीं अधाते । परन्तु स्मरण रहे कि 
बतमान जाति-भेद चाहे जैसा दूषित हो, इसका मूल रूउ॑रूप 
स्वाभाविक है। यह किसी न किसी रुप में सत्र पाया जाता 
है । जिन्हे यहां ब्राह्मण, क्षत्री, वश्य और दझाद्र माना गया हैं 
व अन्य देशों मे (क) जआालिम, “पादरी” (9४९५७ > (ख) 
आमभेड, सरदार ( १४०७७ >» ९ गे * ताजेर, व्यापारा ६ »6। 
भा800 ) और (घ) मजदूर या श्रमजीव (.80..ए॥४॥ ) 
कहते हैं । बात तत्वतः एक ही है । 
अपनी इस स्वाभाविक व्यवस्था के कारण ही भारतवर्ष 
चिरकारू तक अन्य दशों का शिक्षक और पथ प्रदरीक बना 
रहा; ओर अब इतनी सामाजिक उधलरू-पुथरू के होते हुए भी 
इसकी सभ्यता अन्य प्राचीन समभ्यताओं की भांति विलप्त नहीं 
ढुई, वरन्‌ हिमाचल को भांति सिर ऊंचा किये हुए है | यच्रपि 
यहां की पवित्र गंगा में बहुत से गंदे पनाछे मिल गये हैं, 
गंगोत्तरी का शुद्ध जल स्वास्थ प्रद तथा रोग-नाशक है। भार- 
तीय आदर्श से संसार का बड़ा दित-साधन हो सकता हैं | यह 
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आवश्यक नहीं हे कि इसको पूर्णतया प्राचीन रूप में रखा 
जाय, देश-काछ के अनुसार इसमें पॉरिवतेन किया जा सकता 
है, और किया जाना चाहिये । 

इस आदर्श की एक विशेषता यह है कि समाज में प्रति- 
ढद्धिता नहीं रहती, सब को घन की तृप्णा नहीं सताती | आाह्मर्णों 
की आदर-सम्मान, क्षत्रियां को प्रभुत्व, आधिपत्य, राज्यापिकार 
और शद्दों को आवश्यकतानुसार अन्न-व्खादि एवं मनोरंजन 
के साथन मिल जाय॑ तो उन्हें वेश्यों के अभीष्ट लक्ष्मी को छीन 
ने की चिन्ता न रहे । देश के सब मनुष्या में पारस्परिक सह- 
योग और सहानुभूति का भाव हो । 

वैयक्तिक जविन, चार आश्रम-जिस प्रकार सामुहिक 
जीवन के लिये, भारतवर्ष मं वर्ण, घने की स्थापना की गयी हैं, 
उसी प्रकार यहां के शाखकारों ने वेयक्तिक जीवन के सम्बन्ध 
में यह व्यवस्था की है कि मनुष्य की आयु के चार विभाग 
किये जांय । इन्हें आश्रम कहते हैं । मनुष्य की आयु सो वर्ष 
की मानकर, प्रत्येक आश्रम के लिये पंश्चीस व का समय 
निभोरित किया गया है | 
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» इस समय मनुष्यों की आयु प्राय: कम द्वीती ६, परन्तु प्राक्नतिक 
जियप्रों का प्रठन करने, आश्रम घम को यवेष्ट ध्यान रखने तथा स्वास& 
के जाविन व्यतीत ऋरने से वह सा वर्ष एवं इसस आपके की हो सकती 
|, 
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आश्रम्मों के कतंव्य-प्रथम आश्रम ब्रह्मचर्य आश्रम है । 
यह मानव-जीवन रूपी विशाल-मवन की नींव है, अथवा 
जीवन-संग्राम में प्रवेश करने की तैयारी है। जितनी अधिक 
सुव्यवस्था इसकी होगी, उतना ही भावी-जीवन उत्तम होगा । 
भारतीय नियम-निर्माताओं के आदेशानुसार प्रत्येक व्यक्ति को 
इस आश्रम में पूर्ण ब्रह्मचय का पालन करते हुए शारीरिक 
ओर मानसिक बल प्राप्त करना चाहिये । झहरों के दूषित 
बातावरण से दूर रहते हुए विद्याभ्यास करना चाहिये । इस 
आश्रम के लिये साधारणतः पुरुषों के लिये पच्चीस जोर खियों 
के लिये सोलह वर्ष का समय नियत किया ६, परन्तु यह कम 
से कम है, जो व्यक्ति चांहे उनके छिये और अधिक समय तक 
भी बह्मचर्य आश्रम में रहने की व्यवस्था है। 

इस प्रकार याद इस आश्रम का समुचित रूप से पालन 
हो तो बाल-विवाह आदि कुरीतियां स्वयं हट जांय, जिनके 
कारण समाज भ आज दिन हजारों ओर छाखों विधवा 
अत्यन्त कष्ट-मय जीवन व्यतीत करती ६, तथा बच्चा क। 
म॒त्यु-संख्या बेहद बढ़ी हुई है । 

भारतीय शाखत्रकारों का आंदेश है कि यंग्रष्ट शारीरिक 
क्षमता ओर मानसिक योग्यता भ्राप्त कर चुकन पर ही किसी 
व्यक्ति को दूसरे अथात्‌ ग्रहस्थ आश्रम में प्रवेश करना चाहिये। 
विवादित जीवन मार्नों रण-क्षेत्र की मध्य-भूमि है, जहां . अ- 
कुशल अशिक्षित, या शगी आदि का निर्वाह नहीं हो सकता 4 
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यहां पंदे-पदे कठोर परीक्षायें होती हैं। इसका उद्देश्य सुयोग्य 
संतान उत्पन्न करना तथा अन्य आश्रम वारझों की समुचित 
सेवा-सुश्रृषा करना है। प्रत्येक मनुष्य को अपने छिये तथा 
अपने आश्रितों के लिये आजीविका उपार्जन करते हुए अपने 
परिवार को एक आदर्श परिवार बनने आर सांसारिक कर्तव्य 
का पालन करना चाहिये । 

आधश्रम-धभ के अनुसार, किसी व्यक्ति की ग्रृहस्थ मे ही 
सारी उभर व्यतीत नहीं करनी होती । एक निधारित (साधार- 
णतः पचास वर्ष की ) आयु में, स्वेच्छा से सांसारिक सम्बन्ध 
घटाकर, अपने स्वाध्याय और आत्म-चिंतन का विशेष अव- 
काश देने के लिये, यहां वानप्रस्थ आश्रम की व्यवस्था की 
गयी है । वानप्रस्थी संसार के विविध विषयों में बहुत अनुभवी 
होते हैं आर वे अपनी याग्यता से देश ओर समाज का बड़ा 
हित-साधन कर सकते हैं । 

मनुष्य के लिये मृत्यु अनिवार्य हैं, वह टलू नहीं सकती। 
“ सब ठाट पड़ा रह जायगा, जब लाद चलेगा बनजारा” कहा- 
बत के अनुसार जब विविध सुख-साधनों को एक दिन छोड़ना 
अवश्य ही पड़ेगा, तो फिर रोते चिल्लाते बेबशी. की हालत 
क्यों की जाय ? शांति-पूर्वक पूर्ण तेयारी कर चुकने पर, इस 
संसार को- स्वयं छोड़ने के लिये उद्यत रहने भें एक निराली 
ज्ञान है | इस विचार से भारतीय शाखकार सन्यास-आश्रम 
की व्यवस्था करते हैं । जब समाज में निरंतर एक खासी संख्य 
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में मनुष्य. ओर खियाँ सन्‍्यासी होकर, आध्यात्षिक चिंतन 
करने के अतिरिक्त, स्बसाधारण की उपदेश देने और निर्भबता- 
पूवेक सन्‍्माग सुझाने में श्रवृत्त हों तो समाज का कल्याण होते 
रहना अबश्यम्मारवी हैं। ये सज्जन स्वये-सेवक बनकर समा- 
जोन्नति के ऐसे कार्य अनायास कर सकते हैं, जिनके करने में 
गृहस्थी जहुधा विफल हो जाते ह । 

गुण कम की प्रधानता--अआचीन आदर्श के अनुसार 
यहां गुण कम की प्रधानता रखी गयी थी। प्रत्येक व्यक्ति के 
लिये अपने उद्योग से नीचे स ऊपर उठने का माग प्रशस्त 
था | साथ ही, ऊपर वाले को, नीचे गिराय जाने के भय स, 
अपने कत5प्र पाछन में सावधान होना पड़ता था। वरतैमान- 
काछ में यहां जाति भेद जन्म से माना जाने छगा है। इससे, 
ऊंची समझी जाने वाली जातियों के आदमियो की मुफ्त में 
मान प्रतिष्ठा मिल जाती है| दूसरों म॑ं अपनी योग्यता बढ़ाने 
के लिये कोई प्रोत्साहन नहीं होता । वे जानंत हैं कि हम चांदि 
जसे गुणवान हों, फिर भी समाज भें हमारा पद और स्थान 
नीया ही रहना है। यही कारण हे कि यहां झद्दों की दशा 
चिन्तनीय है । वे अपने वंश के कारण “अछूत” तक माने 
जाते हैं । प्राचीन आदर्श में ऐसे ऊंच-नाच या छुआछूत के 
भाव को स्थान न था। शुद्र शिल्पी और व्यवसायी होकर 
वेश्य बन सकते थे; बर्वान, ग्ारवीरं और साहसी होकर 
क्षात्रिेय बन सकते थे, तथा झ्नवान विद्वान होकर ब्राक्षण बन 
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सकते थे। इसालिये दूसरों की दृष्टि में वे सदेव नीचे नहीं माने 
जाते थे। सत्र उनंस सहृदयता और सहानुभूति का भाव 
रखते थ | 

आजकल अन्य देशों म॑ भी कुड-कुछ भारतीय जाति- 
भद का रूपान्तर-सा देखेन मे जाता हे। कहने को, जाति- 
भेद न होते हुए भी, वहां अ्रणी-विभाग का आधार बहुत कुछ 
जन्म या वंश से माना जाता है। पादारियों की संतान की, 
प्रकृति >7र आचार विचार पादारियों के योग्य न होने पर भी, 
पादारयों में ही गणना की जाती है। ऊंचे समझे जाने वालि 
खानदानों के लड़के-लड़कियों के विवाह साधारण वंश वालों 
से नहीं किये जाते | इस प्रकार वहां भी गुण कमे बहुधा भुला 
दिया जाता है । 


साधारण ओर विशेष धमे का विचार--भारतवर्ष 
धर्म प्रधान देश रहा है। और यहां धर्म का अथ किसी मत 
या मजहब से न होकर, कर्तव्यों से होता है। भारतीय 
विचारकी के अनुसार धर्म का सम्बन्ध मनुष्यों के कार्यों से ही 
नहीं, उसके विचारों से भी होता है, और इसका उद्देश्य उसके 
मन ओर विचारों को शुद्ध करना है। इसी उदार भाव के 
कारण हिन्दू-नियम-निर्म्माता मनु ने धर्म के दस लक्षण चेथ, 
क्षमा, दम, चोरी न करना, पवित्रता, इन्द्रियों को वश में रखना 
बुद्धि, विद्या, सत्य, क्रोध ने करना (अहिंसा) बतलाय 
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बांत सब देशों के ओर सब जातियों या अरणियों के आदमियों के 
लिये साधारणतः कल्याणकारी हैं । इसलिये ये साधारण धर्म के 
अन्तर्गत मानी गयी हैं | परन्तु अवस्था भेद का ध्यान भी रखा 
जाना आवश्यक है। कोई बात सभी अवस्थाओं में समानरूप से 
हितकर नहीं होती | इस बात को सम्यग्‌ रूप से लक्ष्य मं 
रखकर भारतीय शाखकारों ने विशेष धम की-वणा।श्रम पस् 
की-व्यवस्था की है । जिसका वर्णन ऊपर ऊफ़िया गया है । 
भारतवर्ष के कर्तव्य-सम्बन्धी आदश की यह विशेषता बड़ी 
महत्वपूण है कि इसमें मनुष्य की प्रकृति और स्वभाव-गुण 
ओर कर्म, आयु और अबस्था का यश्रेष्ट विचार रखा गया हं । 
जो आदमी जिस कार्य में रात और योग्यता रखता हैं, 
बह उसी कार्य को करे | इससे उसकी यरथेष्ट उन्नाति होगी, 
आर बह समाज की उन्नति में समुचित भाग ले सकेगा । 
समाज आदश--समाज में श्रत्येक व्यक्ति अपना स्वत्व 
पाने का अधिकारी होना चाहिये, साथ ही उसे दूसरे के 
स्व से कुछ सरोकार न होना चाहिये। भारतीय साहित्य में इस 
आदर्श का बड़ा सुन्दर विवेचन ६ । यजुर्वद का आदेश है 
“परमेश्वर ने जो तुम्ह दिया 8, उसका उपयोग करो, 


चक. 


श्थं है 2 ८ 


*< आभॉनव समाज आर सतार के जिये बधा ढा अच्झछा हा याद धरगे- 
प्रचारक समाज में फ़ूड और कलह का बीन ने बोझर उप्र सदभुण 
भवार भें सपनी झाक्ति का सदुपयोग किय्रा %९२ । 
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दूसरों के धम का छाढच ग्रत॒ करो ।' यह उपदेश देखने में 
छोटा-सा होने पर भी अत्यन्त कल्याणकारी है। इस पर 
चला जाय तो इस अथी प्रधान जगत के सब झगड़े दूर हो 
जांय । अ्मजीबियों ओर मजदूरों के, किसानों और जमींदारों 
के, नाकरों और मालिकों के ही नहीं, बहुवा भाई-भाई और 
पिता-पुत्र, तथा स्त्री-पुरुष भें घन सम्बन्धी प्रइनों पर ही 
भवेकर कलह हाता है, उस सब का शानन्‍्त करने के लिये 
उपयुक्त उपंदेश एक रामबाण ओषात है। 


युनः भारतीय जादश “प्रत्थेक दूसरों के लिये! की 
शिक्षा दकर मन॒प्य। को और भी आगे बढ़ने का आदेश 
करता है, यद् समाज संगठन का हृढ आधार ठहराता है। 
जिस अकार वृक्ष की छाया और नदी का जल अपने छिये न 
होकर दूसरों के किये होते हैं, इसी प्रकार मनुष्यो का जीवन 
प्रोपकार और “लोक़-संग्रह” के लिये होना चाहिये। हम 
वूस रा के सुख से सुखी ओर दुख से दुखी होना सीखें; और 
इस प्रकार उनके सुख को बढ़ाने और दुख को निवारण 
करने में प्रय्षशील हों तो यह संसार कितना सुन्दर ओर 
मनोहर ही जाय । 
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स्वाथ, मर्यादा की पूरानी फाइलें तथा विविव पत्र पत्रिकांते | 


